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A. Vorbemerkungen iiber das Thema. 

Die buddhistischen Vorstellungen vom Schicksal der Ab- 
geschiedenen sind in mehrfacher Beziehung beaclitenswert. 
Einmal sind sie wichtig fur die Volkskunde und fur die Religions- 
geschichte. Nach dieser Seite hin reiht sicli die vorliegende 
Darstellung ein in den Kreis der vergleichenden Sagen- und 
Marchenforschung. Ich mufite mich hier aber beschranken, 
und da ich das Peta Vatthu nicht zu kurz kommen Iassen 
wollte, habe ich in erster Linie dieses allein reden Iassen. Ver- 
weise auf verwandte Marchenziige habe ich teilweise in den 
Text, oder auch in der Form yon Anmerkungen darunter ge- 
setzt. Sodann kommt eine solche Darstellung fur die engere 
philologische Forschung in Betracht, und zwar sowohl sachlich, 
als sprachlich. 

Was die Sache anbelangt, so besteht noch keine zusammen- 
fassende Darstellung iiber diesen Teil der buddhistischen Lehre, 
der zwar in den alteren Biichern weniger hervortritt, der aber 
doch zum Verstandnis der Religion unentbehrlich ist. Was 
wir an Angaben iiber die Petas besitzen, ist sporadischer Natur 
und geht nicht immer auf alte Quellen zuriick. Solche Angaben 
sind z. B. die von Hardy in seinem „Manual of Buddhism" und 
von Childers im „ Dictionary of the Pali Language" Nach 
Hardy haben sich mit der Peta-Literatur hauptsachlich zwei 
Forscher beschaftigt: L. Feer und J. J. M. de Groot, zu denen 
noch L. Scherman mit seiner vortrefflichen Materialsammlung 
tritt, auf die ich zur Orientierung iiber das gesamte Gebiet ver- 
weisen mochte, und J. S. Speyer in der in seiner Ausgabe des 
Avadanagataka enthaltenen Einleitung und Obersicht. Feer hat 
im besonderen iiber die Petas gehandelt im Journal Asiatique 
1879 p. 170 — 173 und ebenda 1884 p. 109 — 134, jedoch be- 
schaftigt er sich hier nur mit. den (10) Peta Vatthus, die einen 
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Teil de$ Avadanaqataka bilden (die fimfte Dekade), welch* 
letzteren der verdiente Forscher ubersetzt und erklart hat in 
den „Annales du Musde Guimet“ XVIII, 1891 * Die dort und 
im Journal Asiatique“ gegebene Darstellung deckt sich in den 
Hauptpunkten mit der unsrigen, stiitzt sich aber nicht auf das 
Peta Vatthu und bildet keine abgeschlossene Peta-Monographie. 
Von den zehn Vatthus bei Feer finden sich nur zwei im „Peta 
Vatthu" selbst (P. V. I. 6 und II 10), 

Was vom Material gesagt ist, gilt auch von der Sprache. 
Hier bieten die jiingeren Schriften des Kanons noch vieles, was 
zur Bereicherung unserer Kenntnis des Pali verwendet werden 
kann und muli. Eine Durcharbeitung des P. V, von lexikaUschen 
Gesichtspunkten aus gibt eine grofie Ausbeute an neuen Wortern 
oder neuen Bedeutungen bekannter Worter. Ich habe ca. 350 
derartiger Worter gesammelt, die im Childers*schen Lexikon 
nur dutch eine Abhidhanappadlpika-Stelle belegt sind und sehr 
oft einer Modifizierung der Bedeutung bediirfen. Jch verweise 
* hier auf den beigefugten Index. 

Eine Ubersetzung wenigstens eines Teiles des P, V. erschien 
mir erwiinscht, um zu zeigen, in welchem Gewande die Lehren 
hier auftreten. Ich habe mich dabei auf die zwei ersten Bucher 
beschrankt, weil sich aus ihnen schon ein gutes Bild der Peta- 
vorstellungen gewinnen laflt Zur Darstellung im 1. Teil ist 
natiirlich das ganze Peta Vatthu herangezogen. Nahe verwandt 
mit dem Peta Vatthu ist das Vimana Vatthu, das gleichfalls 
Ubersetzung und Bearbeituhg verdient. 

Die Ausgabe, welche von mir in Textverarbeitung und fur 
den Index zugrunde gelegt ist, ist die von E. Hardy, er- 
schienen als 3. Teil der Paramattha Dipani des Dhammapala 
in den Publikationen der Pali Text Society. Sie ist ungleich 
besser als die ebenfalls in der P. T. S. erschienene Minayeffsqhe 
Ausgabe, schon weil sie sich auf mehr Hss. stiitzt Die bir- 
manischen Handschriften sind auch hier zuverlassiger als die 
singhalesischen. — Dhammapalas Kommentar ist fur die Inter- 
pretation von der grofiten Wichtigkeit, da vieles, was in den 
Vatthus selbst nicht steht oder nur angedeutet wird, im Kom- 
mentar Erwahnung und Motivierung findet; ganz abgesehen 
von den Rahmenerzahlungen, die eine unerschopfliche Fund- 
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grube von Einzelheiten und Erganzungen bieten, Dhammapala 
hat auBerordentlich grundlich und genau gearbeitet. Schon 
E. Hardy hat hierauf in seiner Vorrede zum Vimana Vatthu 
hingewiesen. Er hat verschiedene Rezensionen vor sich gehabt 
und sie verglichen; er gibt nicht nur die Erklarung seines 
Textes, sondern auch der Varianten, er wiederholt sich nie 
oder sehr selten, und kerne Erklarung ist liberfliissig. Dhamma- 
pala vertritt eine alte legendarische Tradition, die sachlich 
ebenso alt sein kann, wie die Verse der Dichtung. Ich mochte 
daher dem Kommentar fast denselben Wert zuschreiben, wie 
den Liedern. 

B. Das Peta Vatthu als Literaturwerk. 

I. Das Peta Vatthu als solches. 

Die Stellung des Peta Vatthu im Kreise der buddhistischen 
Schriften wird dadurch umschrieben, dafi es zu der Gattung 
der Gathas (Lieder) gehort und eingegliedert ist in den Khud- 
dakanikaya des Suttapitaka. Es ist eng verwandt mit dem 
Vimana Vatthu, Geschichten von seligen Geistern, dem es in 
der Aufzahlung unmittelbar vorausgeht Die Art und Anlage 
beider Sammlungen ist dieselbe ; nur der Charakter der Lieder 
ist verschieden, insofern sich die Petageschichten nur mit „uri- 
seligen" Geistern befassen, oder wie Feer sie auch wohl nennt 
„des esprits impurs'k Wir bezeichnen mit „Vatthu“ sowohl die 
ganze Sammlung, als auch die einzelnen Stucke (Feer: „histoires“) 
derselben, die „Lieder“ genannt werden. Diese werden ver- 
schiedenen Monchen als Verfassern (sangitikara) zugeschrieben, 
die aber nur vereinzelt mit Namen genannt sind. Als Lieder 
haben sie Ahnlichkeit mit den Thera- und Therl-gathas (iibs* 
von K. E, Neumann; ins Englische von Mrs. C. A. Rhys Davids 
unter dem Titel „Psalms of the Brethren", P. T. S. 1913). 

Diese Lieder sind eine in Versform abgefasste Erzahlung, 
die in dramatischer Weise zunachst die Begegnung eines Monchs 
(oder sonst einer mit dem Peta in naherer Beziehung stehenden 
Person) mit einem Gespenst (Peta oder Pet!) schildert; darauf 
den sich zwischen beiden abwickelnden Dialog und die endliche 
Erlosung des Gespenstes durch eine Gabe, die der Gemeinde 



des Buddha zugewendet wird. Fast immer schliefit ein solches 
Lied mit einer Mahnung des Peta zu gutem Wandel, als Lehre, 
die aus seinem Schicksal zu ziehen ist. — 

Der Zweck und Hohepunkt eines Liedes ist also eine Moral, 
die auf eine Bekehrung zur Lehre des Buddha hinauslauft. 
Dieser tendenziose Charakter der Sammlung ist ohne weiteres 
verstandlich, wenn wir uns der gewaltigen Rolle erinnern, welche 
die Anhanger der Heilslehre, besonders der Sangha mit seinen 
Theras und Bhikkhus, zur Zeit der Entwicklung des Kanons 
spielten. Der Thera („Alteste“) ist ein Zauberer geworden, der 
nicht allein durch das Verrichten guter Werke, sondern auch 
besonders durch das Empfangen der Gaben mildtatiger Menschen 
zum „avassayo katapapanam“, zum Erloser gefallener Seelen 
wird; und dessen Gewalt im Namen der Lehre des Erleuchteten 
sich nicht nur auf die Unbekehrten dieser Welt, sondern auch 
auf die der jenseitigen Welt, des paraloka, erstreckt. 

Wir werden auf diese Moral der Lieder noch einmal zuruck- 
kommen; es moge hier noch des Hintergrundes gedacht wer- 
den, auf dem sich diese Lieder abspielen. Diesen Hintergrund 
bilden die Rahmenerzahlungen, d. h. die jedesmaligen Prosa- 
Einleitungen zu den Versen. Sie entrollen vor uns ein farben- 
reiches Kulturbild aus der Heimat des Buddhismus an den 
Ufern der Ganga und den Nachbargebieten. Sie fiihren uns 
in die Kreise, in denen die Lehre des Erhabenen aufgenommen, 
und die, in welchen sie verworfen wird, und aus welchen die 
Bewohner der Petawelt hervorgehen. Diese rekrutieren sich 
aus alien Klassen: vom unglaubigen Konig und seinen Ministern 
an bis herab zum Backer und Schneider oder den Ausgeworfenen, 
Wir erfahren vom Treiben am Hofe; verschiedene Konige wer- 
den als Anhanger Buddhas erwahnt, vor allem Bimbisara, der 
den Sonntag viermal im Monat halt (III 9); von Abenteuern 
der Herrscher mit ihren Schonen, von Gewalttaten und listigen 
Streichen horen wir. Das Gegenbild der Monche findet sich 
besonders unter den Ministern, von denen einer in IV. 16 flir 
seine Geschwatzigkeit bestraft wird. Andere Klassen werden 
in ihrer Bedeutung vorgefiihrt, besonders die Setthis, Finanziers 
und der Kaufmannsstand, die vanija, welche mit ihren Kara- 
wanen die Wiiste durchziehen und Reichtum nach Hause 
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bringen. Auf diesen Reisen lauft auch wohl einmal zwischen 
Savatthi und Videha das Rad vom Wagen ab (IV. 13). Oder 
sie fahren zur See nach dem Goldlande (Suvannabhumi 47 26), 
wobei das Schifif manchmal verschlagen (I. xo) oder durch eine 
Windstille im Meer festgehalten wird (IV. 1 1 : vgl. Mittavindaka). 
Der Verkehr mit Kamboja scheint sehr rege gewesen zu sein 
(II. 9). Im ubrigen werden besonders Savatthi und Pataliputta 
als Handelsstadte erwahnt, wo Handel und Wandel Gelegen- 
heit bieten zum Ausiiben der Tugend der Freigebigkeit oder 
des Lasters des Geizes. Wir erfahren einzelnes iiber Pfand- 
und Leihwesen, wir horen vom Uberfall der Warenziige sowie 
vom Diebeshandwerk, das bei zunehmendem Wohlstand bliiht. 
Auch die Frauen sind am Handel, und zwar in erster Linie 
am Kleinhandel beteiligt: Buttergeschafte, Honig- und Sesam- 
verkauf werden erwahnt, und iibertriebene Gewinnsucht findet 
sich auch bei ihnen (IV. 14). Die verschiedenen Berufe werden 
abgeurteilt; besonders verworfen werden der Fischfang und das 
Jagerhandwerk. Die Brahmanen werden als gierig, eingebildet 
und dunkelhaft verspottet; Fleischgenufi und Trunkenheit in 
ihrer Verwerflichkeit vorgefuhrt. Das Leben der Armen und 
Kranken, der Blinden und Lahmen bietet Anlall zu Geschichten 
(I. X; IV. 16 etc.). Durchsetzt und getragen aber sind die vielen 
Erzahlungen von Schilderungen des Monchslebens, der Askese 
der Arhats (Vollendeten), des Treibens der Upasakas (Laien- 
anhanger). Uber die Person des Buddha selbst erfahren wir 
viel, von seinen freundschaftlichen Beziehungen zu Anatha- 
pindika (I. 4) und zum Konige Bimbisara (I. 5). Vervollstandigen 
liefie sich das kulturgeschichtliche Bild durch mancherlei Sitten, 
Aberglauben und tlberreste alter Gepflogenheiten (wie z. B. 
das Menschenopfer zur Erlangung eines gunstigen Fahrwindes 
IV. 11). 

In diesem Milieu treten die Petas auf. Sie sind die Haupt- 
sprecher in den Dialogen. Wie ihre Beziehung zur mensch- 
lichen Welt zustande kommt, wird in der Sprache einfach als 
„erscheinen‘* oder „sich zeigen" erklart. Diese Gespenster- 
erscheinungen konnen iiberall vorkommen und einem jeden ohne 
grofie Beschworungskunst zuteil werden. Buddha hat allerdings 
die Gabe, mehr Geister aus den abgeschiedensten Welten zitieren 
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zu konnen, als irgendein anderer Mensch. Es ist schliefilich 
aber fur jeden moglich, die Wesen des Jenseits zu besuchen, 
und eine besondere Gelegenheit dazu ist der Traum. In IV. 15 
wird erwahnt, wie der Konig Pasenadi in einer schlaflosen 
Nacht die Hollenbewohner heulen hort: offenbar im Traum, 
den ihm sein boses Gewissen verursacht. Die Petas selbst sind 
halb-menschlich gedacht und konnen ohne weiteres reden. Dali 
sie Gespenster sind, darin besteht ihre Hauptrolle. In dieser 
Eigenschaft vertreten sie gleichzeitig auch die Manen (pitaras). 

Die Sammlung der Lieder als Ganzes besteht aus 51 ein- 
zelnen Vatthus, die uber vier Bucher verteilt sind. Manchmal 
zerlegt sich wohl auch ein Vatthu in mehrere, oft finden wir 
Dubletten. Buch IV ist ohne Zweifel spateren Ursprungs als 
I — III, auch ist die Art dieses Buches ausgesprochen dog- 
matisch. 

Die Zeit der Entstehung der Lieder ist nicht zu bestimmen. 
Sie stammen aus verschiedenen Perioden, die von Buddhas 
Wirken bis zu Konig Asoka reichen mogen. Weitere Schliisse 
lassen sich aus Erwahnung einzelner Konige, wie Bimbisara, 
Pingala, Ambasakkhara, nicht ziehen. Diese Angaben finden 
sich grofltenteils in den Rahmenerzahlungen. 

Die Anordnung der Vatthus ist nach keinen besonderen 
Gesichtspunkten geschehen; nur finden wir die Neigung, mehrere 
dasselbe Thema behandelnde Lieder zusammenzustellen (vgl. 
S. 17). Die Bezeichnung der einzelnen Lieder ist nicht minder 
frei: sie werden benannt entweder nach der Hauptperson oder 
nach dem Hauptgegenstand oder aber auch nach einem sonst 
irgendwie hervorstechenden Punkte, der an sich nur lose zur 
Haupthandlung gehort. Titel der ersten Art sind die haufigsten, 
wie z. B. Ankurapetavatthu, Uttaramatu 0 , Ambasakkhara’; Titel 
der zweiten Art sind z. B. Kannamundaka 0 (II. 12) oder Panca- 
puttakhadaka* (I. 6), und der dritten z. B. Pitthadhltalika 0 (I. 4), 
wozu man vergleichen kann die Bezeichnungsweise des Mrccha- 
katikam. 

IL Das einzelne Lied. 

Die Form des Liedes ist eine langere oder kurzere Folge 
von durchgehends zweizeiligen, bisweilen auch dreizeiligen 



Strophen, deren jede sich in Halbverse teilt und nach der 
Silbenzahl gemessen wird; und zwar ist die gewohnlichste Form 
das Anutthubbam mit acht Silben in jedem Halbverse (pada); 
daneben kommt auch das Tutthubbam mit elf Silben im Pada 
vor. 

Der Inhalt eines Vatthus stellt sich schematisch in folgenden 
Typen dar: 

A* Typus II. i, dem die Mehrzahl aller Vatthus angehoren 
(65%). Es handelt sich bei diesem um Vorfuhrung des Peta 
als Gespenstererscheinung im Diesseits, und um einen Dialog 
mit folgenden Punkten: 

1. Frage des Menschen: wer bist du, wie siehst du aus? 

2. Antwort des Peta: ich bin N. N., und muB leiden. 

3. Frage: wofur muBt du leiden? 

4. Antwort: Erklarung der Art der Schuld und Appell 
an das Mitleid des Menschen. 

5. Der Dichter schildert das Verrichten der Gabe zur Er- 
losung des Peta. 

6. Die Wirkung der Gabe: Erlosung des Peta. 

7. Frage nach der Ursache der Erlosung. 

8. Antwort des Peta, wie sie geschehen, und Loblied auf 
die Gabe; oft auch Ermahnung zu gutem Wandel. 

Abweichungen im einzelnen sind haufig, fast immer aber 
findet sich 1—4, 5 und 8. Wenn Punkt S (die Gabe) nicht er~ 
wahnt wird (wie I. 2; 6; 9), so wird sie stillschweigend vor- 
ausgesetzt. Dasselbe ist der Fall, wenn 6 (Erlosung) nicht 
vorgefuhrt wird (wie II. 7). Oft wird dieselbe nur konstatiert 

(U. 3)' 

Eine Abart dieses Schemas ist die indirekte Angabe des 
Dialogs durch den Dichter als Wiedererzahler in III. 1 ; oder 
eine Erweiterung dadurch, daB der Dichter mit einer Einleitung 
beginnt, in der er die Petl vorstellt, ehe der Dialog einsetzt: 
n. 10. 

Zu beachten ist namentlich im Gegensatz zu den im Ava- 
dana Qataka enthaltenen Petaliedern, dafi die Auseinander- 
setzung iiber die Ursache der Petageburt (des Leidens), d. i. 
Punkt 4, und die in Punkt 8 erwahnte Mahnung vom Peta selbst 
gegeben werden, und nicht von Buddha. (Eine Ausnahme 
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davon bilden Av. Q 45 und 46.) Ein Vatthu der Avadana-Art 
ist IV. 5, in dem der Thera deni Peta den Zusammenhang von 
Schuld und Strafe (Punkt 3) erklart. 

B. Typus II. 11. Hierbei handelt es sich um die Entfuhrung 
eines Menschen in die Petawelt und seine Ruckkehr zur Erde, 
mit der Ausnutzung der dort empfangenen Belehrung. Der 
Dialog spielt sich in ahnlicher Weise wie in A dort in der 
Geisterwelt ab. Plierhin gehoren noch II. 12; III 3; IV. xr. 

C. Typus der Jatakas ( 18 ; 12 ; II. 6 ; 13): Erzahlungen, die 
Buddha selbst gibt, ,und die im strengen Sinne den Charakter 
der Erzahlung aus einer friiheren Geburt haben. Sie vertreten 
alle denselben Gedanken: dafi die Trauer um Verstorbene 
unniitz ist. Die Darlegung der Moral geschieht durch einen 
halbklugen, simplen Charakter, der z. B. in II. 8 ein Kind, in 
II. 6 eine anscheinend geistesgestorter Mensch ist, der durch 
zwecklose Handlungen die Zwecklosigkeit der Trauer illustriert. 
Dieser „umrnattarupa“, der Tor, ist schliefilich der Weise, der 
andere Menschen zur Erkenntnis fiihrt. Diese Erzahlungen 
sind von den eigentlichen Petavatthus sehr verschieden. Hier- 
her liefie sich noch I. 4 stellen mit derselben Moral, die exem- 
plifiziert wird am Schmerz eines Kindes um eine zerbrochene 
Puppe (pitthadhltalika). 

Neben diesen typischen Vatthus finden sich noch einige 
andere, die eine Erganzung zu der in den gewohnlichen Liedern 
ausgesprochenen Moral bilden. In diesen wird die Belehrung 
nicht durch einen Peta vermittelt, sondern von Buddha selbst 
gegeben, mit Bezug auf die Petas oder auf den SafSgha (s. 
unten). 

Diese Typen verteilen sich iiber alle vier Bucher der Samm- 
lung,* nur das vierte Buch nimmt insofern eine Sonderstellung 
ein, als sein Hauptgegenstand nicht im Sinne der ersten drei 
eine Vorfiihrung der Bestrafung einzelner Gebote, sondern 
eine prinzipielle Verurteilung der Irrlehre und eine Verherrlichung 
der rechten Lehre ist. Mehrfach ist es eine Wiederholung 
schon da gewesener Vatthus : IV. 7 z. B. ist eine Erweiterung 
von III. 2; IV. 10 setzt sich aus Bruchstiicken von III. i; 6 
und 10 zusammen. 
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III. Die Personen und der Schauplatz der Lieder. 

A. Die Personen. 

Vatthus, die dem Buddha selbst in den Mund gelegt sind, 
zahlen wir 13. Diese verteilen sich auf die Sammlung als 
Loblied auf die Gabe I. I; Mahnung uber Trauer I 4; 
Prophezeiung III. 5; Belehrungen iiber Petas IV. 6; 7; 14; 15; 
Peta-Zitierungen I. 5; III. ib; Jatakas 18 ; 12; II. 6 ; 13. Die 
Jataka- Vatthus finden sich teilweise oder ganz in der grofien 
Sammlung der Jatakas wieder, namlich 

I. 8 — no. 352 (vol. Ill, p. 155) 

I. 12 — no. 354 ( „ III, „ 162) 

II. 6 = no. 454 ( ,, IV, „ 79). 

Im Vimana Vatthu kehren drei Vatthus wieder: II. 5 (Matta- 
kundali) - V. V. VI. 8; 9. — P. V. IV. 2 (Serissaka) - V.‘ V. 
VIL 10. - P. V. IV. 4 (Revati) = V. V. V. 2. 

Von den 37 Dialogvatthus (II. 9 und IIL 1 sind als zwei 
gerechnet) sind ihrem Charakter nach 5 Vimanavatthus, wo- 
runter vier Entffihrungen (Typus B): II. II; 12; III. 3; IV. ii; 
neben IV. 13. 

Dubletten finden sich vier, namlich I. 3 == I. 2; I. 7 == I. 6 ; 
III 8 - III. 7; IV. 9 - IV. 8. 

Die den Dialog leitenden Personen verteilen sich (von 37 
Liedern) auf folgende Kategorien: 

Thera Moggallana 6 Lieder (IIL 4; IV. 5; 8; 9; 10; 16) 

„ Narada 5 „ (I. 2; 3; IIL 7; 8; 9) 

„ Sariputta 2 „ (II. I; 2) 

„ Mahakassapa 1 Lied (IIL 10) 

„ Samkicca x „ (I. 11) 

„ Kankhareva 1 „ (II. 10) 

„ Potthapada 1 „ (IIL 2) 

Ein Thera (ohne Namen) 2 Lieder (I. 6; 7) 

Ein Bhikkhu 1 Lied (I. 9) 

Von anderen Klassen sind vertreten: 

Kaufleute 5 Lieder (I. 10; II. 7; III. 6; IV. 12 ; 13) 

Der Konig von Baranasi 1 Lied (II. 12) 

„ „ Ambasakkhara 1 „ (IV. 1) * 
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Der Konig Ajatasattu i Lied (II. 8) 

„ „ Pingala I „ (IV. 3) 

„ Minister IColiya i „ (III. I a) 

„ Prinz (Kaufmann) Ankura 2 Lieder (II. 9a; b) 

Ungenannte 2 „ (II, 4; III. 3) 

Frauen 3 „ (II. 3,* ii; IV. II ) 

Wenden wir uns zur Aufzahlung der Petas in diesen 3 7 
Dialogen, so ergibt sich folgende Klassifizierung. Es sind Petas: 

A. Mannliche: 20 Vertreter ; darunter 3 Jager (III la; 
III. 7; 8), 2 Bhikkhus (I. 2; 3), 2 Aufseher (II. 9b; III. 9), 

3 Kaufleute (IV. I; $; 12), 2 Setthis (II. 7; 8), und 
sonstige 8 (II. 9a; ii; III. 1 0; IV. 3; 8; ii; 13; 16). 

B. Weibliche: 13 Vertreterinnen, darunter 2 Ehefrauen 
(L 9 j II. 4), 3 Nebenfrauen (I. 6 ; 7; II. 3), und sonstige 8 
(I. 10; II. I; 2; 10; 12; III 3; 6 ; IV. 9). 

C. Familien: 2 (1 ii; III 4). 

D. Eine Menge: 2 (III. 2; IV. 10). 

Wie sclion bemerkt, kommt es auch vor, daft ein Vatthu 
sich aus zwei Liedern zusammensetzt, die beide selbstandig sind 
und nur durch den Faden der Rahmenerzahlung zusammen- 
gehalten werden. Diese Art lieBe sich mit Recht dramatisch 
nennen, wo zu einem Dialog noch ein zweiter hinzutritt, und 
so die Handlung verwickelter gemacht ; auf mehrere Szenen 
verteilt wird. Ein typisches Vatthu dieser Art ist II. 9, Man 
kann bei diesem Vatthu direkt von einem mehrfachen Szenen- 
wechsel sprechen, und insofern ist die Bezeichnung ,,Lied^ 
eigentlich nicht passend. Es kommt der Sache bedeutend 
naher, wenn wir es mit „Spiel“ bezeichnen, wie wir diesen Aus- 
druck auf die kirchlichen Auffuhrungen des Mittelalters an- 
wenden. Es handelt sich bei diesen Spielen urn liederartige 
Vorfuhrungen einer Geschichte mit einer Moral. Wir konnten 
daher auch an die Bezeichnung ^moralities" denken und diese 
mutatis mutandis auf die Lieder des Peta Vatthu iibertragen. 
In der Tat erinnern dieVatthus an die Auffuhrungen, die von 
de Groot (F6tes annuellement celdbrees a Emoui) geschildert 
werden, Es finden diese Auffuhrungen zur Zeit der grofien 
Totenopfer statt, und in ihnen spielt, wie in den Petaliedern, 
die Person des Moggallana eine grofie Rolle, Aus de Groot 



(loc. cit. p. 416. 417) ftilire ich eine Stelle an, die geeignet ist, 
auf die Art der Belelirung (morality) ein Licht zu werfen, und 
die gleichzeitig eine Erganzung bildet zu den von Scherman 
angegebenen Hollenbesuchen des Moggallana (loc. cit. p. 81 ; 
iiber sonstige Hollenfahrten s. p. 82 — 85). Nach de Groofs 
Angaben hat man Bok-Lien mit dem Namen seines Vetters 
Maudgalyayana versehen und fiihrt diese Oper Maudgalyayana 
auf, besonders in der Nachbarschaft von Hausern, wo Pretas 
wohnen. Folgendes ist ihr Inhalt: Maudgalyayana stammt aus 
einer Familie, in der mehrere Mitglieder sich des Fleisch- 
genusses enthalten haben; auch seine Mutter hat niemals Fleisch 
geges sen. In einer heftigen Krankheit will nun einer ihrer Sohne 
sie zum Fleischgenuli iiberreden, aber sie will lieber sterben. 
Da bereitet er das Fleisch in der Form eines Salates zu und 
sie ifit es. Sie wird gesund, aber eine alte Dienerin entdeckt 
dem Maudgalyayana das Geheimnis. Dieser fragt die Mutter 
darnach, aber sie schwort es ab mit einem Schwur bei der 
Holle. In demselben Augenblicke kommen die Damonen und 
vollstrecken den Schwur, d. h. werfen sie in die Holle. Sie 
erscheint dem M. im Traum, und er sieht, wie sie leiden 
mufi. Er will sich vergiften, um ihr zu folgen. Er macht sich 
auf den Weg zur Holle und gelangt durch verschiedene Ab- 
teilungen dahin, wo seine Mutter in einen Topf mit siedendem 
01 geworfen, zerschnitten und wieder ganz gemacht wird. Nur 
einen Augenblick darf M. die Strafe auf sich nehmen, aber sie 
hat keine VVirkung auf ihn, denn gute Geister halten das 
Marterwerkzeug von ihm ab. Er kehrt zur Erde zuriick, und 
seine Mutter gelangt in die Gefilde der Seligen. 

Dali auch sonst Moggallana der Haupt-Thera ist, der es 
sich zur Aufgabe macht, die Hollenbewohner zu erlosen und 
die Menschen vor dem Hollenaufenthalt zu bewahren, tritt so- 
wohl in der Einleitung zum Peta Vatthu (R. E. zu I. 1), als 
auch in der zum Vimana Vatthu hervor. In letzterer horen 
wir Ausfuhrlicheres iiber die Art, wie Moggallana die Be- 
lehrungen iiber die Petas (resp. seligen Geister, s. S. 39) erfahrt 
Die durch die vierte Stufe der Meditation erworbene Zauber- 
kraft (iddhibala, V. V. p. 4) fiihrt ihn im Nu in die Tavatimsa- 
Region, wo er die devata ausfragt (pucchavissajjanavasena: 
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durch Frage und Antwort); worauf er wieder zur Menschen- 
welt zuriickkehrt und dem Buddha die Unterhaltung mitteilt 
Dieser knlipft dann daran eine ausflihrliche Unterweisung. An 
anderen Stellen des V. V. findet sich fur diese Besuche der 
typische Ausdruck „devacarikam caranto", seine Himmelsreise 
machend. Ahnlich ist im Avadanagataka der Ausdruck fur 
Moggallanas Hollenreise „pretacarikam carati sma <{ (Av. Q 45, 
47 etc.). 

B. Ort der Erzahlungen. 

Schauplatz der Lieder sind die Statten von Buddhas Wirk- 
samkeit, besonders das Konigreich Magadha mit der Haupt- 
stadt Rajagaha und das Konigreich der Kosalas mit Savatthl. 
Man mufi unterscheiden zwischen dem Ort, an welchem die 
Geschichte dem Buddha erzahlt wurde und wo er seine Be- 
lehrung an sie kniipfte, und dem Ort, welcher zum Schauplatz 
der Geschichte selbst gemacht wird, d. h. wo sich die Peta- 
Erscheinung vollzieht, oder wo die Vorgange, die uns in der 
Rahmenerzahlung angegeben werden, sich abspielen. 

1. Der Ort von Buddhas Aufenthalt ist in den meisten 
Vatthus (in 27 von 41 =^66%) Jetavana, das beruhmte Kloster 
bei Savatthl; in 14 Fallen ist es der Park Veluvana bei Raja- 
gaha; funf Vatthus scheiden als Dubletten aus, und in fiinf 
andern ist kein Ort angegeben. — In Savatthl spielen I. 4; 6; 
8—12; II. 3—7; 9; 12; 13; III. 3; 4; 6; IV. X; 6-8; 10— 135 IS; 
in Rajagaha I. i — 3; 5; II. I; 2; 8; III. I; 2; 7; 9; IV. 5; 14; 16. 
Kein Ort ist angegeben in III. 5; vor Buddhas Geburt spielt 

II. II; nach Buddhas Tode II. io; III. 10; IV. 3. 

2. Die Gegenden der Peta- resp. Rahmenerzahlungen ver- 
teilen sich auf: Savatthl (und Umgebung) 15 von 35 (=45%), 
namlich I 8; 12; II. 3; 6; 13; HI. 5; IV. 6; 10; 12; 13. Umgebung 
1 6; II. 4; ii; III. 4; IV. 8. — Rajagaha I. i; III 7; 10; IV. 14. 
Umgebung II. 2. — BaranasI I 10; II 8; III I; 2; IV. 16. - — 
Itthakavati II. 1. — Erakaccha II. 7. — Kasipuri I. 5. — Kimbila 

II. 12. — KosambI II. 10. — Kosali IV. 15. — Pataliputta 
IV. 11. — Uttarapatha II. 9. — Vesali IV. 1. — Hatthinapura 
III 6. Keine Gegend ist angegeben in I. 2 — 4; 9; 11; II. 5; 

III. 3; 9; IV. 3; 5; 7. 
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C. Das Peta Vatthu als Geisteswerk. 

I. Definition des Begriffs „Peta“. 

Es ist eine aus der Geschichte der Manenopfer bei alien 
Volkern bekannte Anschauung, dafi die Seelen der Abgeschie- 
denen von ihren Angehorigen mit Nahrung versorgt werden 
miissen, urn ihre Existenz zu fristen. Hort die Versorgung auf, 
so verfallt die Seele dem Nichts oder erleidet schreckliche 
Qualen von Hunger und Durst. Auch im P. V. findet sich ein 
Lied, . welches die Hilflosigkeit der abgeschiedenen Verwandten 
schildert, namlich I. 5, in dem es heiflt, dafi die Manen weder 
Ackerbau noch Handel treiben, also auch nicht emten und 
erwerben konnen. Dies bezieht sich zunachst auf die im engen 
Sinne sogenannten Manen. Verschiedentlich kommt im P. V. 
das Manenopfer als solches vor, indem die Gabe von Mitgliedern 
derselben Familie zum Wohle eines verstorbenen Verwandten 
gegeben wird. Dann aber betrifft dieselbe Fiirsorge alle Geister, 
alle Petas, d. h. die Verstorbenen uberhaupt, oder den Menschen, 
wenn er den irdischen Leib verlafit und den Pfad des Saijisara 
betritt. Auch sie miissen leben, und wenn sie keine Nahrung 
erhalten, so leiden sie Qualen von Hunger und Durst. 

Nun geschieht mit dem Manenopfer ein Buddhismus im 
Gegensatz zu den brahmanischen Opfern eine zweifache Wen- 
dung. Zunachst wird das alte, direkte Opfer in der Form von 
Klofien etc. (siehe Calands Abhandlung „Uber Totenverehrung“, 
Verhdlg. d. Kgl. Akad. d. Wissensch. Afd. Lett XVII, Amster- 
dam 1S88; sowie dessen „Altindischen Ahnenkult^; ferner Donner, 
Pindapitriyajna,, Berlin 1870) abgeschafft (Reste noch in P. V. 
I. 5), und ein indirektes Opfer tritt an seine Stelle, welches 
darin besteht, dafi man dem Buddha und seiner Gemeinde als 
Vermittler eine Spende gibt, mit der ausdriicklich beigefligten 
Bestimmung, dafi diese Spende dem Geist (Peta) zugute kommen 
moge. Diese Gabe bezeichnet man als dakkhina (Feer: don 
attributif oder intentionnel). Dadurch tritt eine Erlosung der 
Seele ein, die in ihrem gequalten Zustande einem Gespenste 
gleicht (der Begriff „Gespenst“ deckt sich in vieler Hinsicht 
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mit dem Begriff „Peta“), nun aber der Qualen von Hunger und 
Durst ledig wird. — Zweitens wird das Manenopfer als Ver- 
mittlung zwischen diesseitigem und jenseitigem Leben unter dem 
Gesichtspunkte der Vergeltungstheorie betrachtet, und der Zu- 
stand der verstorbenen Seele, des Gespenstes als eine direkte 
Folge des irdischen Lebens, die je nach dem Wandel auf 
Erden gut oder leidvoll ist. So wird das Leiden von Hunger 
und Durst als Strafe fur das Nichtgeben von Essen und Trinken, 
fiir Geiz und Selbstsucht angesehen; und es wird vorausgesetzt, 
dafi jeder, der das Gebot der Selbstlosigkeit geiibt hat, ohne 
weiteres in einen Zustand der Seligkeit versetzt wird, wo kein 
Mangel besteht an Geniissen aller Art, vornehmlich solchen, 
die Hunger und Durst befriedigen. Es ergibt sich also, dafi 
bose Menschen als bose, unselige Geister (Betas) zur Wieder- 
geburt kommen, und gute Menschen zwar auch wegen kleinerer 
Fehler als Betas ersch einen, aber nicht Hunger und Durst 
leiden, sondern als peta mahiddhika, selige Geister, oder Yakkhas 
zur Existenz gelangen, Feer gibt die Unterschiede dieser beiden 
Stufen mit folgender Einteilung (Annales du Musde Guimet V, 
p. 52 1 — S23, in der Ubersetzung des Paiicagati): Bretas divise 
en a) Bretas: ravarice est le principal vice qui fait qu’on renati 
parmi les pretas. b) Genies divers: des transgressions divers, 
parfois melees a des vertus, des actes meritoires meme font 
renaitre Kumbhanda, Raxasa, Gandharva, Pis'aca, Bhuta, Yaxa. 
— Es ist also verstandlich, dafi jeder Beta Hunger und Durst 
leidet, oder, im Pali ausgedriickt, ein khuppipasapeta ist, ein 
Hunger- und Durst-Gespenst. 

Sehen wir uns die Schilderungen des Peta Vatthu an, so 
ergibt eine Analyse der Attribute der Betas, dafi sie alle auf 
Hunger und Durst zurtickgehen. Es werden von verschiedenen 
Autoritaten verschiedene Klassen von Petas angegeben (wie 
z. B. von Subhuti in Childers Zitat unter peta, Hardy im M. B. 
p. 58 — 59), aber fiir das P. V. handelt es sich nur um die khuppi- 
pasapetas; es werden von den andern Klassen keine erwahnt 

II. Der Zustand der Petas. 

Wir rniissen zum Zwecke etwaiger prinzipieller Deutung 
zweierlei beachten: das zur Besprechung vorliegende Verhaltnis 
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ist vom Standpunkte des Buddhismus, d. h. speziell; dasselbe 
aber auch vom Standpunkte der Mythen- und Sagenfors chung 
iiberhaupt, d. h. generell zu betrachten. Ich meine z. B. die 
Erklarung des Attributes „nackt" wird speziell als Folge der 
bosen Eigenschaft des Nichtgebens von Kleidern zu deuten 
sein, generell aber als naturgemaBes Beiwort eines Verstorbenen, 
der unter bestehenden Verhaltnissen ohne Kleider in die jen- 
seitige Welt geht. Naheres daruber wird uns bei den Attributen 
selbst begegnen. Der spezielle Standpunkt sollte naturlich deni 
generellen untergeordnet werden; manchmal aber ist es schwer, 
wenn niclit unmoglich, beide in Beziehung zu setzen. 

Die allgem eine Erscheinung der Petas wird beschrieben als 
grauenerregend, furchtbar: duddassika (2427), bhirudassana 
(II. 41; II. 10 1), jiguccha (563, 12023; Nebenform jeguccha 
7828, 19219), ativiya blbhacchadassana (20122), bhayanaka 
(2427, 907; IV. 1 8), lomahamsanarupava (III. 93). 

Sie sind ohne Bekleidung, nackt: nagga (an vielen Stellen), 
naggiya (II. 3 12), naggino (III. 23), niccola (32 15) apetavattha 
(105 19) — oder auch in Lumpen: chinnabhinnapilotikakhanda- 
dhara 171 33 (K fur sahundavasino III. 1 6), oder bedecken nur 
mit den Haaren ihre Scham (1721; II. 10 2; vgl. Av. Q 46: 
svakesaromasanchanna). 

Auf den Zustand der Verwesung deuten viele Stellen hin: 
„nach Verwesung riechend, von schwarzen Fliegen iibersat" 
(I. 6 1), amanuso vayati gandho (IV. 3 6), dubbanna, von tiblem 
Aussehen (typisch), kali, schwarz (II. 41: K wie verbrannte 
Kohle 906), puti, stinkend (I. 32; I. 6 x), kunapagandha (151, 
32 18; vgl. Av. 9 44: eke exhalait une mauvaise odeur). 

Aus dem Zustande des Hungerns sind zu erklaren: kisa, 
abgemagert (II. X 5; III. 23); ohne Fleisch und Blut: apagata- 
mamsalohita (105 18), dhamanisanthita (II. 1 1), mit hervorstehen- 
den Rippen: upphasulika (II. x 1) d. h. wie ein Skelett (vgl. Av. 

Q 47: semblable a 1’habitante d’un cimetidre : s'masanasadrsa), 
appaticchavi, ohne Haut (II. 1 13: var. lect. sampatitacchavi), 
pharusa (desgl,); nur Haut und Knochen: atthinaharucamma- 
matta (6816, 105 18), atthitacamattavasesasarlra (201 22); schwach 
und matt, unfahig sich zu bewegen: kilanta (III, 23), bhumiyam 
patisumbhita, auf die Erde fallend (III. x8, IV. 107) „paripatami 
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chamayam parivattami varicaro 5 va ghamme“ (IV. 53): „ich 
falle auf die Erde, ich winde mich wie ein Fisch auf dem 
heiBen Boden"; talakkhandappamanakaya, wie eine abgehauene 
Palme (9925), „chinna mulo viya talo chinno pati“ (100 10), in- 
daggidaddhatalakkhandasadisa (56 1); - oder auch ,,ahindamana 
khanjama sakkhare kusakantake" (III 2 28): „wir hinken auf 
dem steinigen Boden und stachligen Kusagras". 

Aus dem Gefiihl des Iiungers resp. Durstes ist der aus- 
-gedorrte Zustand zu verstehen, der bezeichnet wird mit Aus- 
; drucken wie sucikattha (III. 2 3), welches vom Kommentator 
erklart wird als putina lukhavantadina atthika (18019), wahr- 
scheinlich aber „das Elend (kattha wie skr. kasta, Elend) 
stechenden Hungers (suci) habend“ bedeutet; nalo va chinno, 
wie ein abgehauenes Schilf (I. 116). Die Peti in III. 65 sucht 
zu trinken, aber der FluB vertrocknet, sie sucht Kiihlung im 
Schatten, aber der Schatten wird heifi. Wer dachte hier nicht 
an die Qualen des Tantalus? Vgl. zu diesem Kapitel auch Av. 
Q 43: sa seule vue fait dessdcher les cours d’eau et les puits; 
Av. Q 4 6: vais-je vers des arbres charges de fruits, ils devien- 
nent priv<£s de fruits; vais-je vers des etangs pleins, ils se 
trouvent secs. 

Zahlreiche andere Attribute beziehen sich direkt auf Hunger 
und Durst; jighacchapipasabhibhuta (99 29 u. a.), visukkha- 
kanthatthajivho (99 29), chato kilanto ca pipasito (IV. 5 4), chata 
aharagiddhino „hungrig, gierig nach Nahrung" (IV. 10 7), khuppi- 
pasahato (IV. 7 11), sucikaya kilamito „vom Stechen des Hungers 
ermattet“ (II. 8 3). 500 Jahre sind sie ohne Speise und Trank: 

nabhijanami bhuttam va pitam va pana panlyam (II. 7 10 
und K). 

In diesem unbeschreiblichen Leiden verlangen sie nach aller 
moglichen Nahrung, und nehmen fiirlieb mit allem, was sie 
finden. Selbst das Schmutzigste, Widerwartigste dient dazu, 
ihren Hunger zu stillen, ja, gerade darin besteht das Charakter- 
istische ihres Zustandes, dafi sie von Schmutz und Unflat leben. 
So ist es Eiter und Blut 1 ), das sie geniefien, das sie eventuell 


1) Stellen mit pubbalohita sind angefuhrt zur Ubs. von I, 6 (S. 65). Diese 
Verbindung von Eiter und Blut ist eine auch sonst in Apokalypsen beliebte; 
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durch Schlagen von Eiterbeulen (ganda 55 21) sich selbst ent- 
nehmen: vigalitapubbalohita (562 zu I 11 8) „mit Blut und Eiter 
liberstromt“. Und in derselben Weise werden zusammengestellt 
Eiter, Blut Exkremente und Urin (I. 91; IV. 87 u. a., vgl. Av. 
Q 44: varcohara „elle ne se nourissait que d’immondices“; desgl. 
Av. Q 50, wo noch Schleim hinzutritt). Schleim und allerlei 
Abfall wird erwahnt in II. 2 3: chadditam khipitam khelam singh- 
anikam silesumam vasan ca dayhamananam vijatanam ca lohi- 
tam (s. t)bs. S. 78) und II. 24—5: vanitanan ca yam ghanasl- 
sacchinnan ca lohitam khudapareta bhunjami itthipurisanissitam 
pubbalohitam bhakkhami pasunam manusanan ca (s. Ubs.). 
DaG diese Art Nahrung keine direkte Strafe ist im Sinne der 
weiter unten definierten Hollenstrafen (S. 37 ff.) geht hervor 
aus II. 24: von Hunger iiberwaltigt — Die Beziehung zur Ver- 
wesung ist auch aus dieser schmutzigen Nahrung ersichtlich: 
wie die Mistfliegen die Leichen und das Aas umschwarmen, 
so werden auch die Verstorbenen selbst oft als Fliegen oder 
ahnliche Aas-Tiei'e gedacht. Direkte Angaben kommen im 
P. V. nicht vor; ich konnte nur die Stelle I. 6 1 makkhikapari- 
kinna anfiihren und die Wurmer vergleichen, die den Mund 
zerfressen (I. 3). Auch die Schlange kommt als ein solches 
Leichentier (resp. Preta) vor. Man vergleiche zu dieser Vor- 
stellung die gelaufigen Marchenziige der Schlange oder des 
Gewiirms, als die Holle bevolkernd (s. Siuts loc. cit. p. 266, 
Anm. 5) und auf Grabern hausend. Ihre Rolle als Pladestier 
verdankt sie ja hauptsachlich ihrem unsichtbaren und daher 
unheimlichen Aufenthalt. Vgl. hierzu auch Schermans Zitat 
aus der Schrift „der Weise und der Tor“ (p. 83 loc. cit), das 
sich auf eine Frau bezieht, die als Schlange an ihrem eigenen 
Korper zur Wiedergeburt kommt und nach dem Tode der- 
selben der Holle anheimfallt. Ich verweise ferner auf eine 
ahnliche Stelle aus dem V. V. (I. 16, p. 76 18), wo die Wurmer 
am Korper der Sirima herumkriechen: catutthe divase sarlram 
uddhumayi navahi dvarehi pujuvaka paggharimsu. — 


vgl, Petrusapokalypse 31: Xtjuvri jueYaXr] Kal TT€irXr|puJju^vri iruou Kai atjuaTo; 
Kal popPdpou (iva^ovTo^ (ein See, der mit Eiter und Blut und mit aufbrodeln- 
dem Schlamme gefiillt war). 
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Die sonst gelaufige Vorstellung (Peer, Av. Q p. 161: Leurs 
traits gendraux et essentiels sont un ventre enorme, une bouche 
tr£s petite, une faim insatiable et un soif inextinguible), daB 
der Bauch der Petas einem Barge gleicht (z, B. Av. Q 46: 
parvatopamakuksih) findet sich im P. V. nicht Damit ist ge~ 
wohnlich die Vorstellung verkntipft, dafi ihr Mund die Grofie 
eines Nadelohres hat (Av. Q sucichidropamamukhT). Diese 
Ansicht vom Aufschwellen des Bauches hangt ebenfalls mit 
der Frage der Verwesung zusammen, wie es an der eben an- 
gefuhrten Stelle des V. V. (76 18) lautet „am 4. Tage schwoll 
ihr Kdrper*'. Die Kleinheit des Mundes laBt sich ohne weiteres 
aus dem vernachlassigten Gebrauche desselben erklaren. 

Die Augen der Petas sind pingala, rotlich-braun, lohfarben 
(II. 4 1). Hierzu vergleiche man die Augen des Totenhundes, 
welche 152 x 6 fF. als „gluhender Asche gleich“ bezeichnet war- 
den, ein Attribut, welches dem „rotlich“ gleichsteht und an die 
Augen der Hexen erinnert (Gestalt der Hexe hervorgegangen 
aus Seelenglauben und theriomorphen Anschauungen: Siuts 
§ 574, p. 293), so Grimm I. 8$ (in „Hansel und Gretel“; „die 
Hexen haben rote Augen und konnen nicht wait sehen, aber 
sie haben eine feine Witterung wie die Tiere“) und II. 361 
(„eine Alte mit braunem Gesicht und roten Augen offnete die 
Tiir“ (Im Qatapatha Brahmana XI. 6, r. 7, u. 13 (Scherman p. 7) 
erscheint auch Yama als schwarzer Mann und gelbaugig (vgl. 
Hollenhund, unten S. 39). a 

Ihre Zahne sind kalara, schwarz (II. 4 1), ihre Nagel lang 
und scharf: sunisita ativiyavipulayati. (192 14). 

Sie sind in ihrem Benehmen unstet, voll Furcht, von Ge- 
wissensbissen gepeinigt; uttasanta mahatasa (III. 2 3). Voll von 
Reue uber ihre begangenen Siinden weinen sie, auch wohl aus 
Furcht vor den ihnen bevorstehenden Hollenstrafen (wie I. 10, 15, 
wozu zu vergleichen sind die Stellen: durato ca me assukani 
galanti „Tranen laufen mir herab“ IV. 53; kin nu saddayase 
tuvan IV. 8; ghosenti pubbe dukkatam attano IV. 63, und 
Stellen unter kand im Index). Ihr schreckliches Klagen und 
Heulen wird besonders zur Nachtzeit gehort: bheravena saddena 
rattiyam pardevimsu (26 7). 

Bei der Besprechung des Ortes ihres Auftretens miissen wir 
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unterscheiden zwischen den gewohnlichen und den auGergewohn- 
lichen Gespenstern. Erstere sind wegen ihres halb mensch- 
lichen Charakters an die Nahe der menschlichen Wohnungen 
gebunden, letztere in ihrem halb gottlichen Zustande ziehen es 
vor, an einsamen, von Menschen wenig besuchten Orten ihre 
Zauberkraft auszuuben. Der Grundzug aller Aufenthaltsorte 
aber ist der des Unheimlichen, dort, wo es dem Menschen 
„gruselt“. — Die gewohnliche Art ihres Auftretens besteht in 
einer Lufterscheinung (vgl. Av. Q 45 : „ils circulaient dans Pair 
comme un tourbillon de vent (vayumandalavat), et ne prenaient 
place nulle part**), welche einer Luftspiegelung, Fata morgana, 
zu vergleichen ist Als solche treten sie an alien Stellen auf: 
der Thera Nanda trifft den Peta in I. 3 auf der LandstraGe 
und redet ihn an : „vehayasan titthasi antalikkhe“. So erscheint 
auch die Familie der Petas in I. 11 als Lufterscheinung bei 
Isipatana. Sie wird zuweilen geschildert als „in der Luft 
hangend“ (akase olambamana) oder auch „auf dem Kopfe 
stehend** (slse titthami matthake XV. 87). (Vgl. hierzu auch 
die Hollenstrafe des Aufgehangtseins an den FiiGen, S. 37). 
Sehr haufig findet die Erscheinung statt in der Nahe von 
Rajagaha auf dem Gijjhakuta-Hiigel, dem Geierkulm, liber 
den die StraGe fuhrt (IV. S; IV. 10 usw; vgl. Av. Q 44, p. 
172 Feer). 

Die gewohnlichen G^penster ziehen die Nahe der mensch- 
lichen Wohnungen vorj denn sie haben noch die Erinnerung 
an ihr friiheres Leben und wollen zuriick in ihre alten Hauser 
(I. 5). DaG es sich hier urn Vorstellungen aus dem Manen- 
kult handelt, wurde schon erwahnt. Die Seele kommt in die 
Heimat, um zu essen (s. Scherman’s Zitat aus Caland auf p. 32), 
sie besuchen dieselben Gegenden, die sie im Leben bewohnt 
haben (II. 3 usw.). Auf den Zinnen der Mauern und an Kreuz- 
wegen (wo mehr Gelegenheit ist, Menschen zu treffen) stellen 
sie sich ein (I. 5); ganz nahe bei der Stadt (nagarassa bahire 
peta IV. 1), oder am Rande des Grabens, der die Stadt um- 
zieht (parikhapittham 201, 21 ; III. 6; IV. 6; IV. 14) (so auch 
Av. Q 50), und an Badeplatzen, anavatesu titthesu (III. 64). 
Entsprechend der Natur ihrer Nahrung suchen sie schmutzige 
Platze auf, zuweilen abgelegene Stellen auch darum, um ihre 
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Nacktheit zu verbergen: gehassa pitthipasse, hinter dem Hause 
(II. 3), guthakupe, auf dem Abort (IV. 8). 

Ihre Verwandtschaft mit den Toten tritt hervor in dem 
Aufsuchen der Leichenstatten: nllamancaparayana (II. 2 5), 
sivathika (III. 5 2), Auf dem Begrabnisplatze ist auch der zur 
Strafe von einer ganika Geborene ausgesetzt worden. Dort 
umgeben ihn die Totentiere; Hunde, Krahen und Schakale 
(sunakha, dhanka, singala). (VgL Av. Q 47: ddchir^e par des 
corbeaux, des vautours, des chiens, des chacals. Uber den 
Raben als Totenengel s. Scherman, p. 130 Anm. — Ahnlich 
Av. Q 49 asthisakalaparivrta smasanamadhya ivavasthita „tout 
entouree de squelettes, comme si elle dtait au milieu d’un 
cimettere). Ebenso erscheinen sie an Richtstatten (IV. 1), und 
an Stellen, wo ein Mord geschehen ist (IV. 12). 

Die aufiergewohnlichen Gespenster bevorzugen einsame und 
abgelegene Gegenden (so in I. 9, wo der Kaufmann auf einem 
Irrwege zur Wohnung des Yakkha gelangt: kummaggam pati- 
pajjitva 44), besonders auf dem Vindhyagebirge (III. 4; IV. 3). 
In der Wiiste erscheinen sie: marukantare 99 25 (zu II. 7), 
marubhumiyam (112 17), marukantaramagge (112 28 zu II. 9). 
Dort hat der^fakkha sein SchloG in einem riesigen Feigenbaum 
(nigrodharukkhe), und dorthin verirren sich z. B. Ankura mit 
seiner Karawane (maggamulha hutva 112 2$). In Vatthu IV. 3 
gelangt der Konig Pingala an einen Sumpf, welcher den Weg 
sperrt und aussieht, als ob sich hier Petas aufhalten „pahkam 
upagami petanaqi tam vannaphathan a (IV. 3 2). Auch dieser 
Weg wird als Irrweg (kummagga IV. 3 5) beschrieben, der 
an den Eingang der Totenwelt fiihrt (Yamapurisanan santike 
IV. 3 6) und den der Yakkha plotzlich verschwinden lafit (s. unten 
S. 36). 

Die Zeit ihres Auftretens ist durcbweg die Nachtzeit oder 
die Dammerung. Bei Nacht erscheinen z. B. die Petis in II. 1 
und II. 7. In II. 8 steht der Konig Ajatasattu in einer schlaf- 
losen Nacht auf der Terrasse und bemerkt den Peta in der 
Luft; in III. 64 ist es die Zeit des Morgengrauens (paccusa 
201 20), in einem halben Monat (addhamasakam), namlich der 
dunklen Halfte des Mondes. Der Yakkha in IV. 1 kommt um 
Mitternacht (majjhimayame 217 17), und in einer schlaflosen 
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Nacht hort der Konig Pasenadi die Schreie der in der Holle 
Gepeinigten (IV. 15). — Uber die Beziehungen der Petaerschei- 
nungen zu den Mondphasen vgl. die Ausfiihrungen zu II. 12 
tJbs. (S. 107). 

III. Die Petawelt und ihre Beziehung zum Diesseits. 

Die Petas gehoren dem groBen Wesensgebiete an, das sich 
ganz allgemein mit dem Ausdruclc paraloka (II. 109 z. B.) 
„die iiberirdische Welt“ oder „das Jenseits'' bezeichnen laBt. 
Hiermit ist zunachst nur ein gewisser Gegensatz zur sichtbaren 
Welt ausgesprochen, ohne dab an eine Identifizierung mit 
Himmel oder Holle, noch auch an eine bestimmte Lokalisierung 
zu denken ist. Mit dem Begriffe , Jenseits'' verbinden wir zu 
leicht die Vorstellung einer bestimmt lokalisierten Gegend, was 
nicht in die Gespensterlehre pafit. Wir haben schon bei der 
Erorterung der Geistererscheinungen bemerkt, daB die Geister 
sich iiberall befinden; besonders da, wo der Mensch selbst 
wohnt, wo sie zufolge der engen Verwandtschaft zwischen 
Lebenden und aus dem Leben Gegangenen eine direkte Be- 
ziehung zu ersteren haben. Diese Geisterwelt ist „nicht ver- 
schlossen", sie ist Iiberall, und der Mensch kailn sie sich offnen, 
wenn er dazu die Macht hat DaB im letzten Grunde diese 
Geisterwelt und ihre Bewohner nur aus dem Gehirn des Men- 
schen herausprojizierte Gebilde sind, kommt bei den Schilde- 
rungen der Geisterwelt nicht in Betracht. Dieses Problem ist 
den Psychologen iiberlassen: fur „Kinder und hoffnungsvolle 
Toren" haben die Marchen objektive Wirklichkeit Daher 
mtissen wir uns auch hier an die objektive Seite halten, und 
die Welt des Jenseits schildern, als ob sie wirklich bestiinde. 

Wir miissen zunachst die Tatsache betonen, daB der para- 
loka sich iiberall findet. Budge hat bei der Erorterung des 
agyptischen Begriffs der Holle und des Jenseits die Schwierig- 
keit, einen identischen Begriff in der Ubersetzung zu geben, 
hervorgehoben; und was er vom agyptischen Tuat sagt (The 
Egyptian Pleaven and Hell, III. p. 87. 88), kann ebensogut 
vom paraloka gelten, wie vom Jenseits im Marchen. Ftir 
letzteres (das deutsche Volksmarchen) hat Siuts in seinen „Jen- 
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seitsmotiven" gezeigt, dafi es sich iiberall befindet und un- 
mittelbar mit dem Diesseits in Beriihrung steht Dafi das Land 
der Toten, die Gefilde.der Seligen, als wesensgleich mit unserer 
Welt gedacht wird, tritt, um nur ein Beispiel zu geben, be- 
sonders klar an dem Marchen von der „Frau Holle“ hervor, 
wo die beiden Welten nur verschiedene Zeitabschnitte sind, die 
durch den Brunnen der Nacht verbunden sind: im iibrigen ist 
die Unterwelt auch eine Welt mit Sonnenschein, Wiesen und 
Apfeln. (Vgl. hierzu auch Bemerkungen zu Ubs. II. 12, S. 106). 
Dafi der Mensch Zugang zum Geisterreich hat, wird schon durch 
die Tatsache angedeutet, dafi er im Traume den Korper ver- 
lassen und mit den Seelen der Verstorbenen sprechen kann. 
Ganz natiirlich # und ungezwungen lafit sich dieser verbreitete, 
uralte Glaube erklaren; und die Wesen, die wir im Traume 
sehen, sind ja ebenfalls Menschen, insofern als sie mit uns 
Menschen in Beriihrung treten: waren sie es nicht, so konnte 
keine Vermittlung hergestellt werden zwischen ihnen und uns. 
Gotter, die den Menschen erscheinen, miissen menschliche 
Form an n eh men. So werden auch die Petas manussabhuta 
„menschliches Gespenst“ oder amanusa „UbermensclV f genannt 
(s. Belege unter manussa im Index). Dafi die Vision auf der- 
selben Grundlage beruht, braucht hier nicht ausgefiihrt zu 
werden, Scherman hat dafur hinlanglich Beispiele gegeben. — 
Das Leben der Gespenster ist gewissermafien ein Scheinleben 
(man vergleiche den Ausdruck „Schatten f< ), ihnen fehlt Fleisch 
und Blut; ja man konnte auch von einem Scheintode reden. 
Hierher gehort Sluts’ Bemerkung (§ 572 loc. cit.): „Eine jiingere 
Gruppe von Seelen vorstellungen bilden clie Epiphanien in ge- 
wobnlicher Menschengestalt (Leichen). Bei einigen dieser Wesen 
ist der chthonische Charakter noch durch Merkmale, wie schwarze 
Hautfarbe, oder dadurch, dafi der Mensch schlaft, angedeutet “ 
Ein Mensch kann „zwischen Leben und Tod“ existieren, er kann 
ein Peta werden und dann wieder aufwachen: der in IV. 1 auf 
den Spiefi gesteckte Mensch kbt viele Tage in diesem Zwischen- 
zustande. In einem solchen Zustande haben wir uns die Ge- 
spenster zu denken (vgl. hierzu auch Scherman, p. 92 iiber 
Scheintod, resp. Mifiversandnissen von seiten des Todesgottes). 
So ist dean auch ferner ihr Zustand ein zeitlich begrenzter: sie 
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miissen sterben, wenn ihre Zeit erfullt ist, kalakiriya bhavissati 
(I. io 12). 

Die Petas als menschliche Gespenster zeigen auch in ihrer 
geistigen Beschaffenheit menschliche Eigenschaften: sie konnen 
sich ihrer friiheren Geburt und demgemafi ihrer friiheren Slinde 
erinnern, Ganz besonders der letzteren, die ja von alien im 
P. V. auftretenden Petas ztim Gegenstand der Betrachtung ge- 
macht wird. Sie haben die Gabe der Sprache; sie weinen 
und klagen wie'JMenschen. Die mens.chlich grausigsten Qualen 
des Hungers und Durstes sind auch die schrecklichsten Leiden 
der Petas. — Die gewohnlichen Gespenster sind nur sehr klag- 
liche Wesen, die eine elende Existenz jfuhren, welche auf Schritt 
und Tritt von menschlicher Hilfe abhangt, bis eine Erlosung 
eintritt. Bei den aufiergewohnlichen Gespenstern treten wir 
mehr in eine Marchenwelt im Sinne einer Zauberwelt Diese 
Geister, die den Lohn ihrer guten Taten geniefien, werden uns 
weiter unten beschaftigen; worauf wir an dieser Stelle hin- 
weisen mochten, ist ihr Liebesverlangen, welches sie an die 
Menschenwelt kettet, und so die menschliche Beziehung her- 
stellt. Es liegt hier ein Rest der alten Vorstellung zugrunde, 
dafi die Toten von Menschenblut leben miissen, und als Vam- 
pyre sich die ihnen zukommehden menschlichen Opfer holen. 
Hieriiber ist besonders Weickers vortreffliches Buch „Der 
Seelenvoger' einzusehen. Folgende Stelle sei hieraus zitiert 
(p* 3)» ^Der Vampyrismus findet seine weitere Begrlindung 
(neben der Anschauung, dafi die Seele sich ihre Nahrung holen 
muB) in der Anschauung, dafi die abgeschiedene, nun aller Freuden 
des Lebens beraubte Seele das naturgemalie Bestreben hat, 
sich wegen der ihr widerfahrenen Benachteiligung an denen zu 
rachen, die gliicklicher als sie, sich noch des schonen Lebens 
freuen konnen. Sie sucht sie daher in dasselbe traurige Schatten- 
dasein zu entreifien; jede Seele hat das Bestreben, andere nach 
sich zu ziehen <f . Die 500 Petis in II. 12 sehnen sich nach 
mannlicher Gesellschaft und locken durch eine List den Konig 
von Benares auf ihr Schlofi,- der Vimanapeta in II. II entfuhrt 
seine friihere Frau usw. (siehe Liste der Entflihrungsvatthus 
und R. E. zu I 1). Allerdings miissen wir hier die Einschran- 
kung machen, dafi es sich hier nicht urn Rache (Weicker) 
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handelt, sondern im buddhistischen Sinne um eine Fortwirkung 
des Kammas, des siindigen Verlangens. — Die Verwandtschaft 
mit dem Menschlichen zeigt sich ferner darin, daft auch im Jen- 
seits die Familiengemeinschaft fortbesteht (L iij III. 4). 

XJber die zeitliche Begrenzung des Petadaseins finden wir 
keine bestimmten Angaben. Man kann ja iiberhaupt bei Escha- 
tologien mit keinen definitiven Zahlenbegriffen rechnen; je nach 
dem bevorzugten Zahlensystem wird die Dauer wechseln.* So 
rechnet der Buddhismus gern mit den grofien Zahlen (koti, 
nahuta usw.) welche unseren „Tausend“ nahe kommen, und den 
gleichwertigen Zusammensetzungen mit der Zahl 5 (ungefahr 
von derselben Geltung wie 3 im deutschen Marchen), also 50, 
55, 5000, 5500 usw. (siehe hierzu Anm. zu t)bs. II. 12), So 
sind es z. B. 55 Jahre in II. 10, • 500 in II. 1. Daneben spielt 
die Zahl 7 eine gewisse Rolle, wie z. B. in II. 11 und II. 12 18 
die Dauer auf 700 Jahre angegeben wird. 

Der Unterschied zwischen skt. preta und pitarah ist im 
Buddhismus durchaus verwischt, und peta wird unterschieds- 
los gebraucht fur Manen und Gespenster. Es haben daher auch 
die Manenopfer im buddhistischen Sinne dieselbe Funktion wie 
„Opfer“ zur Erlosung der Gespenster; und die Ausdriicke 
„Welt der Petas“ und „Welt der Vater“ (petayoni, petavisaya; 
petti 0 und pittivisaya) warden ohne Bedeutungsverschieden- 
hcit gebraucht. Ubcr diese Ausdriicke ist festzustellen, dali 
pettiyisaya skt. paitryavisaya und pittivis aya skt. pitrya 0 
reprasentieren wiirde. Es findet sich aber 268 14 flir petti 0 die 
Variante peta° 1015 (zu II. 7 9) flir petti 0 die Lesung pitti 0 
und ebenso 214 15, wo petti 0 die Erklarung von niraya bildet. 
Auch I. 5 7 ist heranzuziehen, eine Stelle, an der peta kala- 
kata sich direkt auf die Manen bezieht, die auf das Opfer 
warten; man seht hieraus, wie der Manenkult durchaus in den 
Gespensterglauben iibergegangen ist. So ist gleichfalls Yama, 
der Herr der Vater, auch der Herr der Gespenster, und der 
Ausdruck Yamaloka wird durchaus synonym mit Petaloka 
gebraucht 

Wenn die Zeit ihres Daseins infolge des Auswirkens, des 
Ablaufens ihres Kamma zu Ende kommt, so verfallen die Petas 
dem Tode, resp. einer Daseinsveranderung, cavanam, im Kreis- 
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laufe des Samsara. Sie werden teilweise in die Holle befordert, 
oder unter die Menschen versetzt, oder auch unter die Gotten 
Dadurch horen sie auf, Manen zu sein. 

IV. Die Petawelt in ihrer Beziehung zu ahnlichen 
Begriffen des Jenseits. 

Was wir im vorigen Kapitel erorterten, bezog sich auf die- 
jenigen Eigenschaften der Petawelt, welche sie der Menschen- 
welt naher bringen, und welche dem Charakter der Manenwelt 
mehr oder weniger im allgemeinen entsprechen. Was uns jetzt 
beschaftigen mufi, ist eine Betrachtung der Petawelt in ihrer 
besonderen Art als einer der Wirkungsstufen des Kamma, als 
welche sie sich einreiht in die groften Abteilungen der Wesen, 
wie sie zur Auswirkung dieses Prinzips der guten und bosen 
Taten die Seelenwanderung bestimmen. Diese Abteilungen 
oder gatis werden in IV. 1 1 erwahnt als niraya, tiracchanayoni, 
peta, asura, manussa, cfeya, So werden sie auch angeflihrt 
z. B. von de Groot loc. cit. p. 410 als enfer, pretas, ammaux, 
demons (asouras), hommes, dieux; mit der Bemerkung, dafi in 
dem „enfer“ nur die „incredules et grands criminels" ihren Sitz 
haben. Hier sind die Petas zwischen die Tierwelt und die 
Asuras gestellt, also getrennt von den Nirayas. Die jder,e rsten 
Stufen, in ihnen das Petadasein, werden zusammengefafit als 
aplyas, Leidenszustande (103 27 z. B.), oder duggatis, W ege 
der Qual : die Ilollen, die Tierwelt, die Petas und die Damonen. 
Als allgemeiner Gattungsbegriff ist duggatim gata als synonym 
aufzufassen mit Yamalokika, in der Welt Yamas befindlich, 
insofern Yama als Beherrscher aller Leidensbezirke angesehen 
wird. So finden wir im P. V. die besonderen Strafen diesem 
allgemeinen Begrifif, der hier im Khuppipasa-Zustand besteht, 
untergeordnet (z. B. II. 3 1 7). Es ist also auch die Petawelt 
dem Yama untertan und wird als solche als eine ahnliche 
Strafe betrachtet, wie das Dasein in der Holle. Mitunter wer- 
den die Begriffe petaloka und niraya miteinander vertauscht — 
zu III. 106 (214 15) z. B., wo es sich um die Erscheinung eines 
Peta handelt, der, wie er ausdriicklich sagt, fur seine Sunde in 
der Holle gekocht wird (paccami niraye bhusam), bemerkt der 
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Kommentar: „tiiraye balavadukkhataya pettivisayam nirayasa- 
disam katva aha“ — , und in manchen Schilderungen ist es 
unmoglich, festzustellen, ob wir einen Hollen- oder einen Peta- 
zustand vor uns haben (vgl. Bemerkungen zu libs. I. 10). Dar- 
iiber wird noch zu handeln sein, es kommt uns hier nur darauf 
an, die Petawelt als zur Yamawelt gehorig zu betrachten. So 
wird in I. 1x9 Yamassa thayino von den Petas gesagt; und in 
IV. 36 heiUt es: kummaggam patipannamha Yamapurisanam 
santike, amanuso vayati gandho glxoso suyati daruno. Diese 
Yamapurisa umfassen sowohl die Petas (vgl. amanuso gandho), 
als auch die Hollenwesen, die nerayika satta (251 5), deren 
Geschrei man hort. Letzterer Ausdruck (ghoso suyati daruno) 
bezieht sich immer auf die Holle (vgl. Bern, zu I. 10 t)bs.). — 
Es befindet sich die Petawelt in der Nahe der Hollen, an Ein- 
gangen dazu, die besonders bei Irrwegen, Siimpfen u. dgl. zu 
finden sind und die Beriihrungspunkte beider Welten darstelleri* 
In IV. 6 3 kann man das Geschrei der Gepeinigten horen, ob- 
gleich man sie nicht sieht, Darin scheint ein Hauptunterschied 
zwischen Petawelt und Holle zu liegen, daB erstere sichtbar, 
letztere aber unsichtbar ist (te 'dha ghosenti na dissanto IV. 6 3). 
Dem entspricht auch die Vorstellung, daB die Holle eine Stadt 
ist, die durch eiserne Tore von der Aufienwelt abgeschlossen 
ist. Auch in II. 8 2 heiBt es Yamavisayamhi patto von einem 
Feta, und man vergleiche damit den typischen Vers der An- 
rede: duggata Yamalokika (zu I 6). Auch Hardy (M. B. 
p. 47, 58, 59) lokalisiert die Petas in einer der Hollen und 
kommt mit der Unerlosbarkeit einzelner Petas auf denselben 
BegrifF, den wir sonst mit der Holle verbinden (vgl. auch unten 
S. 52 Belege, daB Opfer den Hbllenwesen nichts niitzen). Das 
Schwanken der Auffassung beiderseitiger Beziehungen tritt auch 
in den Angaben Wards her vor (A View etc. vol. IJ. p. 158): 
„After‘ death the person is conveyed by the messengers of 
Yama through the air, to the place of judgment. After receive 
ing sentence, he wanders about the earth for 12 months, as 
an aerial being or ghost; and then takes a body suited to his 
future condition, whether he ascend to the gods, or suffer in 
a new body, or be hurled into some hell. This is the doctrine 
of several poor anas; others maintain that immediately after 
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death and judgment, the person suffers the pain of hell, and 
removes his sin by suffering; and then he returns to earth in 
some bodily form.” — Auch nach de Groot (loc. cit. p. 41 1) 
steht die Petawelt in engster Beziehung zur Holle, und die 
Totenfeste beziehen sich mit der Offnung und Schliefiung der 
Hollentore ausdriicklich auf die Petas. 

Die Bewohner der Petawelt sind nur die Petas, vereinzelt 
kommen auch andere, menschliche Wesen in ihr Reich, in der 
Rolle von Besuchern oder Erlosern. Im Vatthu II. 1 2 finden 
wir einen Hund, welcher die Petl auffrifit und die Rolle des 
Totenhundes spielt (s. Ubs. II. 12 und weiter unten S. 50), Die 
Petawelt stellt im Laufe des Samsara ein Zwischenstadium 
zwischen dem Menschen- und dem Hollendasein dar ( 1 . 10), es 
kommt auch vor, dafi sogleich auf das Menschendasein die Holle 
folgt, und erst dann die, Petageburt Auf diese folgt oft eine 
Wiedergeburt als Mensch in einer niedrigen Kaste (III 2). 
Eine zweimalige Geburt als Peta wird erwahnt in II. I R. 

Haben wir hiermit die Stellung der' Petas in der Yamawelt 
erortert, so wenden wir uns jetzt zu einer kurzen Betrachtung 
der Hollenschilderungen, die im P. V. vorkommen. Ihr Zweck 
ist, *wie der der ganzen Sammlung, eine Warnung und ein ab- 
schreckendes Beispiel aufzustellen. Die Schilderungen werden 
von Horensagen gegeben, von solchen Wesen, welche dort 
gewesen sind und andere warnen, Denn die Erinnerung an 
die Qualen der Holle bleibt im Laufe des Samsara im Menschen 
haften und halt ihn, wenn er wieder zu menschlichem Leben 
gelangt, ab, Boses zu tun. In lit, 2 R. weigert sich Potthapada 
z. B. das Fischergewerbe auszuiiben, weil er sich der Holle 
erinnert: tassa jatissaram iianam uppajji (178 17). Es ist eine 
grausige Erinnerung an grausige Qualen, so schrecklich, dafi 
eine blofie Erwahnung derselben imstande ist, einen Menschen 
zu toten (IV. 1 10). Im Vergleich zum Petadasein oder auch 
zum Tode durch den Pfahl ist das Hollendasein unendlich viel 
schlimmer: anekabhagena gunena seyyo ayam eva sulo nir- 
ayena tena (IV. 1 9) „es ist tausendmal besser, aufgespieUt zu 
werden, als in die Holle zu kommen^. Daher weinen die Petas 
in furchtbarer Erwartung der Hollenstrafen (I. 10), und es 
schreien die Wesen in der Holle selbst vor Qualen, so dafi 

3* 
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man ihr Geheul auf der Erde vernimmt: ghoso suyati daruno 
(IV. 3 6). Wo die Holle lokalisiert gedacht wird, ist nicht gesagt; 
wir erfahren nur, daB sich ihr Eingang in der Nahe von Graben 
befindet (s. weiter unten); die vier Prinzen, die sich (als Ge- 
spenster) am Rande des Grabens aufhalten, stolien einen Schrei 
von 4 Silben aus, deren jede als Versanfang aufzufassen ist, 
den sie vor grofier Pein nicht zu Ende singen konnen. Sie 
stofien diese Schreie aus, wenn sie von einer Holle in die andere 
„fallen“; der Konig Pasenadi hort sie in einer schlaflosen Nacht 
(IV. IS R. ; ihre Geschichte erzahlt in IV. 6 R.), und Buddha 
vervollstandigt diese 4 Silben sa na du so zu den Versen, die 
die Hollenqual beschreiben (IV. 15 1—4). 

Was die Lokalisierung der Holle anbelangt, so hat sie vieles 
mit den Eigenschaften des Petaloka gemein: in einsamer Gegend 
wird das Geheul der hollischen Wesen gehort (IV. 3 6; IV. 6; 
IV. 14). Auch sie ist iiberall und hat mancherlei Zugange, wie 
wir sie aus der Marchenliteratur, besonders als Fliisse, kennen 
(erortert zu tJbs. II. 12, S. 106). Nur das eine Merkmal unter- 
scheidet sie besonders: sie ist unsichtbar (te ghosenti na dis- 
santo IV. 63). — Von den einzelnen Hollen (es werden in der 
sonstigen Literatur 136 angegeben =17x8; neben 7, 8/12, 
28) werden hauptsachlich die Avici an mehreren Stellen, sowie 
in IV. 15 die beiden: Lohakumbha als die „untere“ und Muk- 
havatti als die „obere“ angegeben. Andere Stellen, die uns 
eine genaue Beschreibung der Holle liefern, sind I. 10 (s. Bern, 
zu Ubs. S. 71) und IV. 1. Diese Beschreibungen stellen sich 
der bekannten Hollenschilderung im Mittavindaka-Jataka (no. 
439 ) zur Seite (ubs. von L. Feer in den Extraits du , Journal 
Asiatique" 1878, p. 43 if.), wo uns die „viertorige, eiserne Stadt“ 
beschrieben wird (vgl. auch Av. Q 36). In I. 10 wird sie dar- 
gestellt als viereckig, von eisernen Pallisaden umgeben, mit 
Eisen gedeckt, mit feurigem Boden und 100 Yojanas im Um- 
fang; in IV. 1 8 hat sie die Beiworter „iiberfullt, ! schrecklich, 
heifi, bitter und furchtbar 1 '. 

Der Hauptzweck der Holle ist die Peinigung, und zwar ganz 
allgemein durch Feuer: alle Wesen werden gekocht, und so 
fur den Samsara reif gemacht, gereinigt. In IV. 78 heiBt es: 
uttano pi ca paccitha nikujjo vamadakkhino uddham pado 
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thito c’eva dram balo apaccittha „er wurde gekocht, auf dem 
Rlicken und vorn iiber liegend, links und rechts, die FliGe oben 
und stehend“ VgL hierzu das Revati Vimana (V, V. V. 2) 
v. 23: khipimsu niraye ghore uddhaii padam avamsiram (mit 
dem Kopf nach unten). 

Dieses Kochen wird nun durch eine unendliche Reihe der 
allerraffiniertesten Qualen erganzt: 

chalasltisahassani mayam paccattadevana 
thupapujam vivannetva paccami niraye bhusam (III. 106) 
,,86000 Qualen muG ich erdulden und in der Holle gekocht 
werden, weil ich die Verehrung des Buddhastupa verachtete“ — 
Die Stellungen, in denen die Peinigungen erlitten werden, werden 
in IV. 7 (s. oben) auf sechs angegeben; in III 2 R finden sich 
die vier erwahnt: links, rechts, vorn uber und auf dem Riicken, 
die sich 4 hier liber 84000 Jahre erstrecken (17814). 

Als Strafenkodex gelten im P. V. die funf Hauptstrafen, das 
pancavidhabandhanam, die fur alle Kandidaten obligatorisch 
sind, und in XV. 1 (221 12—14) spezifiziert werden mit tattaloha- 
secanam (Ausgiefien von gliihendem Kupfer), angarapabba- 
taropanam (Hinaufsteigen auf den gliihenden Kohlenberg), 
lohakumbhipakkhepanam (Geworfenwerden in den gluhenden 
Kupferkessel), asipattavanapavesanam (Hineingehen in den 
Schwertblatterwald) Vetaraniyam samotaranam (Hindurch- 
schwimmen durch den HollenfluG). Zu den drei letzten Strafen 
vgl. Mahabharata 18, 38 ff. (Scherman p. 48). 

Wer diese Qualen erdulden mufi, hat auGerordentlich schwere 
Sunde begangqn: die eben zitierte Stelle aus III. 10 fiihrt eine 
solche an, und es war schon die schwere Beleidigung eines 
„Heiligen“, eines Arhat und Paccekabuddhas erwahnt als solche 
Slinde in III. 2 und IV. 7. Man denkt unwillkiirlich an die 
christliche Lehre, daG die Slinde wider den heiligen Geist nicht 
vergeben werden soli. (Vgl. auch Zitat von Groot, oben auf 
S. 33 und Hardy, M. B. p. 458). Damit hangt der Charakter 
des IV. Buches zusammen, dem entsprechend hier der Hollen- 
aufenthalt mehr Erwahnung findet als Strafe fur die Ablehnung 
der Heilslehre (mit Moggallana als Hauptbekehrer). 

Wie die Harte der Strafe jeder Beschreibung spottet, so 
auch ihre Dauer. Es schreiten hier die Angaben fort in auf- 
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steigender Linie von 60000 Jahren (auf zwei Hdllen zu je 30000 
verteilt; letztere Zahl auch angegeben von Ward, loc. cit. II. 
p, 159), wie in IV. 15, und 84000 Jahren (auf vier Stellurtgen, 
also 4x21 verteilt), wie in III. 2 zu 92 Kalpas (ein Kalpa ist 
eine ungeheure Periode, s. Childers unter kappa) und zu sata- 
bhagavassakotiyo, d. h. hundertmal hunderttausend Kotis (ein 
Koti== 100000 Millionen), wie in IV. 338, ja sogar zu „unendlich 
viel und noch sechsmal 84000 Jahren“, wie in IV. 77 (chal eva 
caturasltivassani nahutani ca . . . bahuni vassasahassani pugani 
nahutani ca). Dali sich aber schlielMich doch eine Erlosung 
oder Ablosung (cavanam, shifting)' einstellt, wird stillschweigend 
vorausgesetzt, denn es folgen andere Geburten auf die Hdllep- 
existenz, wie z. B. Kitavas Sohn (III. 2 *=» Potthapada) nach 
dieser ein Peta wird; wie in I. 3 und I. 5 R., und wie in IV. 16 
die Petageburt auf Avici folgt, wobei die Hollenstrafen’im Peta- 
dasein noch fortgesetzt werden (Erschlagenwerden von Hammern). 
Fur gewohnlich folgt der Aufenthalt in der Holle dem Peta- 
dasein nach, so in I; 10 und II. 7 nach vier Monaten der schon 
abgelaufenen Zeit, in IV. 3 35— 40 nach 6 Monaten. 

Von sonstigen We$en in der Holle erfahren wir im P. V. 
nichts; das einzige, was auf den Hollenhund Bezug hat, findet 
sich in der Schilderung des Leidens in II. 12, und beruht auf 
uralten Vorstellungen vom Hunde der Unterwelt in seiner 
fressenden Funktion. Ich lasse hier die Beschreibung dieser 
Bestie folgen (p. 15216—19 in II. 12 R.): gajapotakappamano 
eko kalasunakho bheravarupo chinn akanno tikhinayatakathina- 
datho suvipphalitakhadirangarasadisanayano nirantarapavatti- 
vipulasanghatasadisajivho kathinatikhinanakho kharayatadubban- 
nalomo — : „ein schwarzer Hund, groli wie ein Elephantenkalb, 
von furchtbarer Gestalt, mit abgeschnittenen Ohren, langen, 
scharfen und festen Zahnen, mit Augen, die der Asche einer 
ganz verdorrten (verkohlten) Akazie gleichen, mit einer Zunge 
gleich einer in ununterbrochener Bewegung befindlichen Masse, 
mit harten und scharfen Krallen, s.truppigen, langen, iibelfarbenen 
Haaren.^ Das Attribut „schwarz^ lafit sich ohne weiteres auf 
die Unterwelt (Hades: unsichtbar) anwenden (vgl. Teufel mit 
schwarzem Pferde), ein grofier schwarzer Hund bewacht auch 
den Eingang zum verwunschenen Schloh in Gr. II. 54. Sein 
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gieriges Wesen paBt zu den in alien Mythologien . herrschenden 
Anschauungen von der Gefrafiigkeit des Hundes (iiber die 
fressende Funktion des Kerberos und Verwandtes s. Ausein- 
andersetzungen A. Dieterichs in seiner „Nekyia“), der menschen- 
fressenden Hexe oder des Wolfes (letzterer auch in Gestalt 
einer Hexe im Marchen, z, B. Hansel und Gretel, Variante 
Gr. III. 25). In bezug auf diesen Punkt, wie auch auf die Augen 
vgl. oben S. 26. Die sonst bekannte Vielaugigkeit des Toten- 
hundes wird hier nicht erwahnt. Zur Farbe und ubrigen 
Charakteristik (scheckig, mit grofien Fangzahnen) vgl. Scherman 
P* 37 . 

V, Die seligen Geister (Yakkhas). 

Bevor wir zur weiteren Ausfuhrung der Vergeltungslehre 
schreiten, miissen wir noch einer anderen Klasse der Petas 
gedenken, welche wir schon als aufiergewohnliche Gespenster 
erwahnt haben. Bei den gewohnlichen Petas handelt es sich 
immer um leidende Wesen, die in ihrer Stellung zu den Men- 
schen durchaus von diesen abhangig sind, die ihnen nie etwas 
Boses tun, im Sinne wie etwa unsere Marchen die Gespenster 
auffassen,* die ihnen aber auch nichts Gutes zufugen. . Diese 
beiden letzteren Eigenschaften sind es, welche die auBergewohn- 
lichen Gespenster kennzeichnen und ihnen die eigentiimliche 
Zauberkraft verleihen, die sich vergleichen lalit mit den in 
unseren Volksmarchen herrschenden Begriffen von guten und 
bosen Geistern: von Feeri oder Engeln und Gespenstern als 
solchen. Bei diesen peta mahiddhikas befinden wir uns ganz 
auf dem Boden der Marchenvorstellungen. Hier treffen wir 
die uns wohlbekannten Ziige der Luftreisen, der Marchenpalaste, 
der Wundertiere. Hier finden wir das Tischlein-deck-dich, das 
Wasser des Lebens, den Baum der Erkenntnis. Es soil ganz 
kurz unsere Aufgabe sein, das Wesen dieser Geister, der 
Yakkhas, nach den Angaben des P. V. zu schildern. tJber den 
Marchencharakter s. die Anmerkungen zu II. 12 libs. (S. 105 ff.) 

Das Hauptmerkmal aller Yakkhas ist ein zauberhafter Palast, 
ein Vimana. Nach diesem werden sie auch Vimanapeta oder 0 
o petl genannt (die Bezeichnung YakkhI findet sich nicht im P. V.). 
Was dieses Vimana vorstellt, ist zu II. 12 Ubs. erortert worden. 
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Die Eigenschaften der Vimanapetas im P. V. sind gemischter 
Art: es wechselt Belohnung mit Bestrafung ab; es befinden 
sich diese Geister nicht nur im Gluck, sondern zufolge der an 
ihnen haftenden irdischen Reste sind auch sie von der Ver- 
geltung der bosen Taten nicht ausgenommen. Wir miissen 
diese Klasse von Vimanapetas von derjenigen Gattung unter- 
scheiden, die nur im Gliicke lebt, in ausschliefilich paradiesischen 
Verhaltnissen. Diese sind im Vimana Vatthu, einer anderen 
Sammlung des buddhistischen Kanons, geschildert. Ich wiirde 
kein Bedenken tragen „Vimana“ mit „Paradies“ zu iibersetzen, 
wenn wir es nicht nach unseren Begriffen ungereimt finden 
miissen, dafi sich dort auch Hollenstrafen vollziehen, und doch 
entspricht jede Schilderung eines Vimana dem Marchenbegriffe 
Paradies. Die Definition, die III. 3 6 gegeben wird, ist vimanam 
virajam same thitam uyyanavantam ratinandivaddhanam „fehler- 
los, auf ebenem Boden befindlich, mit Lustwald versehen, die 
Lust und die Freude mehrend". Vgl. V. V. 13031 vimane vigata- 
£ mane appamane mahante varapasade parivarita afccharasan- 

ganena sayampabha modami. In JI 12 $ wird es als nagara 
„Stadt“ bezeichnet. Die Obersetzung „Schlofi“ ist viel zu eng, 
es sei denn, dafi man von einem Zauberschlosse sprache, ver- 
bunden mit himmlischer Seligkeit in der Erfullung eines jeg- 
lichen Wunsches. Unter den zauberhaften Eigenschaften be- 
findet sich die besonders gottliche des Nichtgebundenseins an 
Raum und Zeit: der Vimanapeta kann sich nach Belieben 
augenblicks mit diesem Schlosse in jede Gegend versetzen. 
Hierin gleicht es dem Zauberringe, der den Trager nach Wunsch 
dahin und dorthin tragt In dieser Beziehung horen wir auch, 
dafi das Vimana fahrt, wie ein Wagen durch die Luft fahrt. 
Daher wird dieses Wort oft mit „Gotterwagen“ iibersetzt. Das 
Fahren wird als eine Auszeichnung betrachtet gegenliber dem 
beschwerlichen Gehen, das die gewohnlichen Petas oft nicht 
einmal vollziehen konnen, und je hoher die Belohnung, desto 
vornehmer das Beforderungsmittel (Vgl. die Steigerung Sanfte- 
Wagen-Elephant in I. 11 und Bern, zur Ubs.). Das Hochste 
aber ist, dafi das ganze Schlofi mit Garten und Teichen von 
einem Ort zum andern fahrt. Die den Petas gespendeten 
Sandalen werden fur sie zu Wagen: keine „gottliche" Person- 
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lichkeit geht zu Fufi. — Auch die Anwendung des Attributs 
„viereckig“ bei der Schilderung der Vimanas gehort in diese 
Kategorie der gottlichen Attribute (s. S. 71 die Bern, zu t)bs. 
I. 10). 

Die Bewohner dieser Vimanas heiBen teils yakkha (s. Index), 
teils bhummadeva (43 12, 55 17 z. B.), teils rukkhadevata (Erd- 
und Baumgotter) (z. B, 5 21; I. 9; II. 9); oder sie werden deva- 
putta (Engel) genannt (s. Index). Auch diese paradiesischen 
Gefilde sind uberall. So wohnt der Baumgeist in I. 9 in einem 
Schlosse, zu dem man auf einem ausgetrockneten Wasserlaufe 
gelangt (ummagga, bessere Lesart kummagga), das Vimana 
in IV. 3 befindet sich in einem Feigenbaum, in III. 9 ist es in 
einem Felsen auf dem Geierkulm (pabbatakuchiyam 210 2). 
Vornehmlich aber, und das scheint mir einer der wesentlichsten 
Ziige und Anhaltspunkte far die Erklarung zu sein, sind sie in 
der Nahe des Wassers, oder auf dem Wasser. So Kegt das 
Schlofi der Peti in I. 10 in einsamer Gegend im Meer, wohin 
die Kaufleute verschlagen werden^ ebenso bringt ein Vimana- 
peta in IV. 11 das Schiff zum Stillstand. Wer dachte hier 
nicht an den fliegenden Hollander und sonstige Seegespenster? 
Ohne Zweifel liegen hier Spukgeschichten vor, die von See- 
fahrern mitgebracht und von Kaufleuten weitergetragen wurden. 
Auch im Himalaya befinden sich die Vimanas an den sieben 
groflen Seen: am See Kannamunda spielt die Szene in II. 12 
(Zugang auch hier auf vertrocknetem Wasserlauf), und am See 
Rathakara wohnt die Peti in III, 3. (Weitere Bemerkungen 
liber Lage und Zugang zu II. 12 libs. S. 105.) 

Die Erscheinung der Yakkhas ist herrlich und strahlend: der 
ganze Luftraum erstrahlt, der Korper ist wie von Gold (I. 2 ); 
sie bilden das gerade Gegenteil zum Aussehen der ungliick- 
lichen Petas, fast mochte man sie fur Gotter halten, oder fur 
Indra selbst, wie es in IV. 3 17 heillt; devata nu si gandhabbo 
adu Sakko purimdado? Alle ihre „glanzenden u Eigenschaften 
sind die Folgen ihres guten irdischen Wandels: wie die Ver- 
letzung eines „Heiligen <f zur Holle flihrt, so bewirkt die Speisung 
eines solchen die Erhebung in das Paradies: I. 9; II. 11. Ein 
Wunsch wird dabei erfullt: die Frau, welche einen Monch 
beschenkt und sich dabei schones Haar wlinscht, kommt 
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als Vimanapeti mit besonders herrlichem Haar zut Geburt 
(I. i o R.). 

Wie ihr Aussehen herrlich, so ist auch ihre Kraft wunder- 
bar und ubermenschlich: ein Yakkha kann sich in Menschen- 
gestalt verwandeln und sich seine friihere Gattin auf sein 
Schlofi holen (so amanusso manussarupena tassa darikaya 
ghararn gantva 14515); auf sieben Tage (oder an anderen 
Stellen auf 700 Jahre) holt sich der Blinde die Frau, die ihm 
friiher Gutes getan hat ( 1 . 1 R.); und in IV. 11 laftt der Yakkha 
Windstille eintreten und gelangt auf diese Weise in den Besitz 
seiner ehemaligen Frau, die sich an Bord des Schiffes befindet. 
Auch kann ein solcher einen Weg unsichtbar machen, um die 
Aufmersamkeit der Reisenden auf sich zu lenken: maggam 
nimmini 245 2. 

Die Yakkhas leben im Reichtum und teilen davon den 
Menschen in freigebiger Weise mit. Sie sind gute, wohltatige 
Geister und gleichen der guten Fee und den Schatzgeistern 
im Marchen. Es fiillt der Yakkha in II. 11 R. alle Gefafie im 
Hause seiner Frau mit Gold und Silber; der Teichgeist verhilft 
dem Menschen zum Lotus, den er allein nicht erreichen 
kann (2171—3); der Baumgeist zeigt den Kaufleuten das Geld, 
das er bei seinen Lebzeiten verborgen hat (IV. 12 R.). Der 
im Feigenbaum wohnende Yakkha. lafit diesen sich in eine 
fruchtbare Oase verwandeln und gibt dem Ankura und dem 
Brahmanen alles, was sie sich wunschen. Er selbst sagt von 
sich (II. 9 xo) „ich bin ein Yakkha, mit hochster Zauberkraft be- 
gabt, kann weit gehen (d. h, wohin ich mit meinem Vimana 
will), habe gottliche Erscheinung und Macht " Die Fruchtbar- 
keit dieser irdischen Gotter ist groll und man soli ihnen dank- 
bar sein und ihnen keinen Schaden tun (vgl. Ubs. II, 9 Anm.). 
Einen fruchttragenden Baum darf man nicht fallen. 1 ) Auch 


1) In Tibet (und auch in Birma etc.) hat sich die Verehrung des Yakkha 
als Baumgeist bis heute erhalten. Schiefner z. B. bemerkt in seiner Ubersetzung 
des Kah-gur zu IV, 280 (zitiert nacb Ubs. Tibetan Tales, p. 53 der Einleitung); 
„Ih case it is absolutely necessary to fell a tree, the work-masters of the Bhik- 
shus shall draw a circle around it seven or eight days before felling it, offer up 
flowers and oblations, recite tantras and utter spells, proclaim abhorrence of the 
path of the ten vices, and moreover say : „Let the Deity who inhabits this tree 



43 — 


in IV. 3 bewirtet ein solcher Baumgeist den Konig und sein 
ganzes Heer. Als reiche Geister stehen sie unter der Herr- 
schaft des Vessavana (Kuvera), eines der vier lokapalas, Wach- 
ter der Welt, die in besonderer Beziehung zur Geisterwelt 
stehen (I. 42). Vessavana als Gott des Reichtums und Herr 
der Yakkhas wird erwahnt in II 9 22. — Kein Wunder, daft zu 
einer solchen Freigebigkeit und Massenspeisung auch besondere 
Zauberfriichte gehoren; es sind keine natiirlichen Feigen, Datteln 
und Melonen, die sie spenden, sondern ubernatiirlichej es sind 
Apfel des Lebens und der Erkenntnis. Nach dem Genusse 
einer solchen Frucht wird der Gefangene, an deni der Konig 
die seltsame, im Ganges gefundene Frucht ausprobiert, „vigalita- 
valitaphalito ativiya manohararupo yobbane thito viya' f , seine 
Runzeln verschwinden, er war von aufterordentlicher Schonheit, 
wie ein Jtingling (153 19). 

Das Wohiwollen der Yakkhas dem Menschen gegeniiber er- 
streckt sich aber nicht nur auf die leiblichen Interessen des- 
selben: sie zeigen auch Teilnahme an seinem Seelenheil in einem 
grofien Mitleid. Sie werden zu Schiitzern des Rechts, zu Fur- 
sprechern, zu Gottesboten, zu Engeln, wenn auch nicht ganz 
im christlichen Sinne. Sie kennen die Strafe fur siindiges Leben 
aus eigener Erfahrung und wollen den Menschen davor be- 
wahren, etwa wie im Evangelium der reiche Mann seine Briider 
bekehrt wissen mochte (Lukas 1627#*.: „Sende ihn in meines 
Vaters Haus, denn ich habe noch fiinf Briider, daft er ihnen 
bezeuge, auf daft sie nicht kommen an diesen Ort der Qual. 
Wenn einer von den Toten zu ihnen ginge, dann wiirden sie 
Bufie tun“). Besonders aus VI. 1 wird diese Engelfunktion klar. 
Der Yakkha, der dort erscheint, bekehrt sowohl den Konig 

find another dwelling. With this tree shall a religious or ecclesiastical worlc be 
accomplished". Seven or eight days after this the the tree may be felled. But 
if any change be perceptible, it must not be felled. If none is perceptible, 
then it may be cut down". — 

Wie in deutschen Volksmarchen der Wunschbaum eine Rolle spielt, geht 
schon aus der allgemein bekannten Aschenbrodelgeschichte hervor, in der die 
Seele der verstorbenen Mutter den Haselbusch auf dem Grabe als Vogel (iden- 
tisch mit der guten Fee oder einem Yakkha) bewohnt und dem guten Kinde alle 
Wiinsche gewahrt. Die Mutter sagte selbst zu Aschenbrodel: ich will vom 
Himmel auf dich herabblicken und will um dich sein (Grimm I, 112). 
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Ambasakhara, als auch seinen auf den Pfahl gesteckten Neffen 
durch die Schilderung der Hollenstrafen* Er sagt, er erinnere 
sich des Verwandten und empfinde Mitleid: salohito eso ahosi 
mayham, aham sarami purimaya jatiya, disva ca me karunnam 
ahosi (IV. i 7),* aber er will ihn schonend auf die Strafen auf- 
merksam machen, sonst konnte er sofort sterben und die Ge- 
legenheit zur Umkehr versaumen (IV. i io). So tritt derselbe 
Yaklcha fur den armen Mann ein, den der Konig durch eine List 
aus dem Wege raumen will: er erscheint ihm und verspricht 
ihm seinen Beistand und tritt dann dem Konige gegeniiber als 
Zeuge der Wahrheit auf (IV. I R.). — An mehreren Stellen 
des P, V. erscheinen die Yakkhas als Hollenflihrer: so in IV. 1 1, 
wo ein solcher Geist eine Frau durch alle Hollen fiihrt und da- 
durch bekehrt. — Auch der Konig Pin gala wird auf ahnliche 
Weise von einem Devaputta belehrt (IV. 3), und in IV. I 59 
verspricht der Yakkha dem Konige seine fortdauernde Hilfe mit 
den Worten: „wenn du Boses tust, spreche ich nicht zu dir, 
wenn aber Gutes, dann erscheine ich dir“ (vgl. Aschenbrodel). 

VI. Die Ursachen der Petageburt und das Prinzip der 

Vergeltung. 

Wenn wir von einer Ursache der Petageburt reden, so ist 
hier ohne weiteres jeder Zusammenhang mit der Vorstellung 
der Pitaras verschwunden; und diese Ursache ist nur eine Varia- 
tion derjenigen, welche alle Geburten des Menschen bestimmt: 
namlich des Kamma, der Summierung aller Iiandlungen, die 
von einem Menschen ausgehen. „Wie die Tat, so die Folge, 
wie der Wandel, so die Frucht u (vgl. II. 7 10) ist der Grundsatz 
aller buddhistischen Moral. Diese Theorie der Vergeltung als 
Grundzug der Petalehre schliefit diese an die theologisch-philo- 
sophischen Ansichten brahmanischer Werke frtiherer und spa- 
terer Zeit, namentlich auch der Puranas an. — In der Definition 
dieses Kamma miissen wir zweierlei unterscheiden: einmal das 
zugrunde liegende Prinzip an sich, das sich aus den beiden 
groUen Gegensatzen von Gut und Bose zusammensetzt und so- 
dann die besondere Art der einzelnen guten oder bosen Hand- 
lung. Die Gesinnung des Menschen ist eine, die aus dieser 
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Gesinnung fliefienden Handlungen sind viele und verschiedene. 
Auch die Fortwirkung des Kamma im Samsara zerlegt sich in 
diese beiden Seiten; die bose Gesinnung bestimmt eine folgende 
Geburt als Peta oder in der Holle usw.; die aus der Gesinnung 
geborenen Handlungen bestimmen den besonderen Charakter 
der Vergeltung. Es hat schon Feer (in „Etudes Bouddhiques", 
Journal Asiatique 1879 und 1884) richtig erkannt, dali die Selbst- 
sucht (macchera = matsarya) „dgoisme et ses diverses manifesta- 
tions, l’envie et la jalousie" die Ursache der Petageburt ist und 
die aus ihr entspringenden sclilechten Charaktereigenschaften, 
vor allem der Geiz (vgl 1. Tim. 610: der Geiz ist eine Wurzel 
alias Ubels). Diese Stinimungen und Eigenschaften warden oft 
erwahnt: Selbstsucht, Geiz: macchera malapariyatthitacitta(II. 10); 
adj. maccharin (II. 3); adayika nicht gebend; kadariya geizig 
(II. 7; II. 8); Geiz und Habgier (IV. 5); — Eifersucht: issa (I. 6); 
adj. issukin II. 3); — Neid und Plafi: pharusa verleumderisch 
(II. 3; 4); pisunavaca (III 9); candin boswillig, agarava ohne 
Ehrfurcht; kodhana zornig. — Betrug und Llige: sathin (II. 3), 
nekatika (III. 9) betriigerisch; lancagahaka (III 9) bestechlich; 
kuhaka falsch; kutavinicchayika und musavada liignerisch. — 
Mit der Llige verbunden ist der falsche Eid, der Schwur der 
Beteuerung (sapatha). Solche Leute schimpfen und fluchen 
auch gern: duruttam vatva (II. 4); akkosati paribhasati (sehr 
oft). — Alle bosen Eigenschaften aber gipfeln in der falschen 
Lehre, der Unglaubigkeit (micchaditthi) oder Irrlehre (viparlta 
dassana) oder Skepsis (natthikaditthi), so z. B. II. 7; II. 8; 
244 1 7 usw. — Als Ursache der Petageburt wird auch ofter Ver- 
liebtsein oder den Frauen Nachlaufen erwahnt (matugame pati- 
baddhacitta IV. 11 R. z. B.). — Sehr vollstandig sind die ver- 
schiedenen Ursachen der Petageburt aufgezahlt in den von Feer 
(Musde Guimet V. 1883, p. 521) iibersetzten Ausziigen aus 
dem Kandjour, die ich hier zum besseren Verstandnis auch des 
P. V. anfiige: 

Ceux qui enl£vent aux autres leur nourriture 
et les ddpouillent de ce qui les ei&ve, 
ceux-la ne se nourrissent que de cadavres; 
ce sont des Prdtas en dtat de putrefaction. 
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Ceux qui brutalisent les faibles, 
ou les trompent en excitant leurs convoitises, 
sont condamnes a se nourrir d’excrdments; 
ils renaissent en dtat de putrefaction. 

Ceux qui se conduisent bassement, les paresseux incurables, 
les envieux, ceux qui ont des convoitises insatiables, 
ceux-lk, aprds leur mort, renaissent 
Prdtas avec des Opines dans la gorge. 

Celui qui empeche les autres de donner 
et qui lui-meme ne fait jamais de dons, 
est un Prdta affamd et altdrd 

avec unebouche comme le trou d’une aiguille, une ventre dnorme. 

Celui qui garde ses richesses pour sa race, 
qui n’en jouit pas, n’en donne aucune portion, 
renait ensuite Prdta, prenant ce qu’on lui donne, 
se rassasiant (avec voracite) de (tout) ce qu’il regoit. 

Celui qui a le ddsir de ravir le bien d’autrui, 
celui qui se repent du don qu’il a fait, 
renait Prdta, se nourrissant avec avidity 
d’excrdments, de crachats, de vomissements. 

Celui qui prononce par colere des paroles ddsagrdables, 
des paroles capables de causer la mort d’une mdre(?), 
devient un Prdta & bouche enflammde, 
et pour longtemps, a cause de cet acte. 

Celui qui est animd de dispositions cruelles, 
qui est sans pitid, excite des querelles, 
devient un Prdta flambant, 
se nourrissant d’insectes, de vers et de mouches. 

Was der Peta individuell zu leiden hat, entspricht der Be- 
sonderheit seines Vergehens in der vorausgegangenen Existenz. 
Dies Verhaltnis wird ausgedriickt durch kammaphala-sarikkhaka, 
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oder unseren Begriff der Vergeltung. (Zur Frage der Ver- 
geltung des Gleichen mit Gleichem siehe Scherman, und mit 
Bezug auf orphische Vorstellungen Dieterich, loc. cit. p. 205 ff. 
Von D. wird zitiert L. Gunther, die Idee der Wiedervergeltung 
in der Geschichte und Philosophie des Strafrechts 1889. Nach 
D. sind die Typen der romisch-christlichen Hollenstrafen, die 
auf scharf durchgefiihrter Talion beruhen, zuerst in pytha- 
goreischen Kreisen erdacht worden, stehen also in enger Be- 
ziehung zur Seelenwanderiuigslehre. Alle Apokalypsen sind 
reich an dergleichen Material. Siehe dariiber auch R. Hirzel 
„Die Talion u Separatabdr. aus Philologus, Suppl. XI, Ideft 4). 
Die Frage der Vergeltung betrifft zuerst und zumeist die Strafe: 
sie ist fur alle religiosen Anschauungen von grofierer Bedeutung 
als die Belohnung, Dazu mag als menschlicher Reflex ver- 
glichen werden der Vers aus Freidanks Bescheidenheit n. 12 : 
der tugende wird vergezzen, diu missetat wirt gemezzen. 

Die Strafe ist von doppelter Art, je nachdem sie als ein 
iibler Zustand an dem Peta haftet, oder von einem Exekutor 
an jhm vollzogen wird. Die erstere spielt sich tiberall ab, ist 
an keinen Ort gebunden, die andere dagegen, die gewisse In- 
strumente zur Ausfuhrung erfordert, findet in der Holle statt, 
welche als eine Stadt geschildert wird (s. Dbs. I. 10, S. 71 f.), 
wo sich die Marterwerkzeuge befinden, und wo die Bestrafung 
gewohnlich gruppenweise vor sich geht (vgl. die Strafen im 
Hades). Uber das Wesen der Strafe als Vergeltung ist zu 
bemerken : * 

1. Sie ist ausnahmslos. Alle Wesen sind dem Prinzip des 
Kammaphala unterworfen: es vollzieht sich nach dem 
ewigen Grundgesetz des Dharma selbst an Mara, Brahma 
und Buddha (286 10). Seine Unentrinnbarkeit wird in 
II. 7 1 7 geschildert mit: sace tain papakam kammam 
karissatha karotha va, na vo dukkha pamutt , atthi upa- 
cchapi (uppaccapi) palayitam. 

2. Sie vollzieht sich unausgesetzt, immer und immer wieder. 
Die eisernen Hammer fallen morgens, mittags und abends 
auf das Haupt des Sunders und zerschmettern ihn, aber 
immer wird er wieder ganz (IV. 16), die Mutter friCt 
morgens und abends ihre Kinder und gebiert fortwahrend 



48 


neue (I, 6). Die ewige Wiederholung wird dadurch er- 
moglicht, dali die Wunden mit Laugensalz bestreut wer- 
den, um ihre schnelle Heilung und damit einen erneutea 
Beginn desStrafprozesses herbeizufiihren: kharenaparippho- 
sitva okantanti punappunam (III. io 2). (Vgl. Wasser des 
Lebens S. 106.) 

3. Ihr steht ein Gegengewicht gegeniiber durch die guten 
Taten, die Belohnung fordem. Wie Tag und Nacht, so 
wechselt der Zustand der Vergeltung nach Gut und 
Bose: der ewige Wechsel von Licht und Schatten spielt 
auch in die Vergeltungslehre hinein. Die Unabanderlich- 
keit der Periodizitat bewirkt bei Tage die Freuden, bei 
Nacht die Schmerzen (II. 12 ; III. 7 z. B.). Sogar der 
oberste Herr der Toten, der chinesische Yama (Yen Lo 
Wang) ist diesem Wechsel unterworfen (Scherman p. 86), 
dessen Palast sich auf je 6 Stunden am Tage und in der 
Nacht in ein eisernes Gefangnis verwandelt, worin er 
gepeinigt wird. Naheres zu diesem Punkte s. zur tjbs. 
von II. 12 (S. 106). — 

Betrachten wir nun die Vergeltungslehre in ihren einzelnen 
Konsequenzen. Ohne weiteres wird man verstehen, dali zur 
Strafe des Diebstahls von Kleidern der Peta nackt erscheint 
(I io; II 3). Dieser Zustand tritt aber auch dann ein, wenn 
ein soldier Diebstahl nur zum Scherz geschieht (khiddatthika 
IV. 1 21). Die Strafen fur Verleumdung und bose Rede bestehen 
im Genufi von Exkrementen und sonstigem Schmutz: in IV. 8 
steckt der Peta in einem guthakupa, in II. 3 erscheint die Petl 
mit dem Geruche von Exkrementen behaftet (guthagandhim), 
weil sie in ihrer Eifersucht die Salbe der Hauptfrau in eine 
Mistgrube warf. — Auf die Luge stehen ahnliche Strafen; auf 
bose Nachrede (Hinterrede, backbiting) folgt das Zerfleischen 
des eigenen Riickens (III. 9), — Die neidische Frau, die eine 
andere mit Schmutz bewirft (II. 3), steckt zur Strafe im Schmutz; 
dieselbe, weil sie das Bett der andern mit Jucken verursachen- 
den Beeren (kapikacchuphalani) bestreut, wird von der Kratze 
(kacchu) verzehrt (II. 3 9). - Der Entsprechung gemafi wird 
sich eine mit dem Munde ausgefiihrte Siinde auch zunachst 
am Munde rachen; auf zugellose Rede steht ein Schweinemaul 
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(L 2), und filr Verleumdung wird der Mund stinkend und von 
Wiirmern zerfressen (1 3; III. 10). In II. 9 26 haben wir den 
interessanten Fall, daG dem neidischen Aufseher filr sein Fratzen- 
schneiden krumme Finger, ein schiefer Mund und triefende 
Augen als Peta zuteil warden. Sehr haufig wird rauhe Rede 
auch mit einem rauhen Korper bestraft (pharusavacana «= pha- 
rusasarira 11. 4 ). 

Fine besondere Stellung nehmen die Strafen fur Luge ein, 
die durch einen Schwur bekraftigt wird. Lautet der Schwur 
„ich habe das nicht getan (Luge), wenn ich es getan habe 
(Schwur), so will ich im Jenseits diese oder jene Strafe leiden“ 
so vollzieht sich dieser Schwur als Fluch am Sprecher. Einer 
Frau, welche die Nahrung verwunscht, wird der Reiskuchen 
beim GenuG zum Haufen Kot, ihre T.ochter, die einen Fleisch- 
diebstahl abschwort, muG sich ihr eigenes Rlickenfleisch mit 
‘ihren scharfen Nageln abschneiden (III 4). Der Fluch „mich 
soli der Hund fressen“ (== hoi mich der Teufel) wird zur ent- 
setzlichen Wahrheit in II. 12; die Frau, die einen Kindermord 
ableugnet, muG zur Strafe ihre eigenen Kinder fressen (L 6), 
Auf dieselbe Weise wird der Fluch an der Pet! in I. 9 voll- 
streckt, daG sich ihre Kleider in gliihende Flatten verwandeln. 
Auch ein iiber andere ausgesprochener Fluch wird an dem 
Fluchenden geracht: Uttaras Mutter verwiinscht die Monche, 
daG das Wasser ihnen zu Blut werden solle: zur Strafe aber 
verwandelt sich fur sie das Wasser der Ganga zu Blut (II. 10). — 
Nicht nur die Schuldigen, sondern auch die Mitschuldigen 
werden in ahnlicher Weise bestraft: die Frauen, welche die 
Liige der Ehebrecherin bekraftigen, werden im Petadasein ihre 
Dienerinnen (II. 12). 

Schon unter das Kapitel der Hollenstrafen im engeren Sinne 
lassen sich die folgenden Falle des P. V. rechnen. 

Zunachst das Zerschmettertwerden von eisernen Hammern 
(ayomayehi muggarehi 192 12 etc.). Diese Strafe steht auf 
Mord: 60000 Hammer, durch die Kraft des Kamrna in die 
Hohe geworfen, fallen dreimal taglich auf den Kopf des Mor- 
ders nieder (2848); aber auch auf Unehrerbietung (agarava): 
der Sohn, welcher seine Mutter schlagt, zerschmettert sich selbst 
seinen Kopf mit eisernen Hammern (III. 4). Auch L 1 1 zer- 

4 
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schlagen sich Mann und Frau gegenseitig die Glieder, weil sie 
pietatslos aus Geiz den Samana und Brahmana nichts gegeben 
haben. Der geizige Kaufmann, der dem Kinde kein Stuck 
Zucker geben wollte, kommt in eine Zuckerpflanzung, in welcher 
die Pflanzen keulenartige Stocke sind, die ihn schlagen, wenn 
er ein Rohr ergreifen will, um es zu essen (IV. 5). # Wir werden 
hier an den Schwertblatterwald der Holle erinnert Auch das 
Aufhangen an den Fiifien (s. oben S. 37) kommt als Hollen- 
strafe vor, wie in der Petrusapokalypse 24, wo die Ehebrecher 
an den Fiifien aufgehangt sind (vgl. Revatl Vimana). Ferner 
der Feuerregen: der betriigerische Kaufmann mufi sich gltihende 
Spreu (pajjalantam bhusam 192 10) iiber den Kopf schiitten 
(III. 4). Und zuletzt nicht am wenigsten das Gefressenwerden 
vom Hollenhunde: fur das Toten von Tieren wird der Jager 
jeden Tag vom Hunde gefressen (III. 7); die Pet! in II. 12 wird 
jede Mitternacht vom ungeheuren Hunde gefressen, der hier 
ohne weiteres die Rolle des Teufels spielt. 

Allen diesen Strafen steht eine Belohnung gegeniiber, die, 
wie die Strafe der Schuld, dem Verdienste entspricht. Ganz all- 
gem ein wird eine gute Tat durch ein Vimana belohnt, in dem 
himmlische Freuden genossen werden, in dem aber auch die 
Bestrafung boser Taten vor sich geht. So ist z. B. selbst der 
Peta, der das Fleisch seines Hinteren verzehren mufi, im Be- 
sitze eines Vimanas (vemanikapeta III. 9). Der Iiolzhauer, der 
dem Kaufmann eine neue Achse gemacht hat, kommt an der 
Stelle des Wagenungliicks als Yakkha zur Geburt (IV. 13 R,); 
der Schneider, der mit seiner Rechten die Bettler zum reichen 
Manne wies, wird ein gabenspendender (dakkhinahattha) Yakkha 
(II. 9 11: seine Hand trieft von Honig). Im Besonderen lassen 
sich zur Darstellung der Entsprechung folgende Beispiele geben. 
Fur die Gabe einer Pfauenfeder entsteht reicher Haarwuchs 
(II. 10), fur die eines Bliitenzweiges ist das Haupt mit Kranzen 
geschmiickt (III. 1), fur die eines Fadenknauels (suttagula) er- 
halt die Petl eine Unzahl von herrlichen Kleidern (II. xi). 
Dem Charakter des Jenseits als „Uberwelt“ entsprechend, wird 
„alles, was in dieser Welt Gutes getan, in jener Welt vergolten 
hundertfach." Fur gute Rede liber andere erscheint der Kauf- 
mann in IV. 1 mit herrlichem Geruch (dibbagandha 2162) und 
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weil er eine Grube uberbriickte, reitet er als Peta auf einem 
weiBen Pferde (setuno katatta setavannam . . . assajaniyam 
patilabhi 2162 ). Letzeres Beispiel beruht, wie das kacchu in 
II. 3 9 (s. oben), auf einer etymologischen Spielerei, auf dem An- 
klang von setu an seta. 

VII. Die Erlosung aus dem Petadasein. 

Bei der Erlosung aus dem Petazustande handelt es sich 
meistens urn eine Erleichterung der Pein. Es ist der Schrei 
nach dem Mitleid, den die gequalten Wesen aussto&en (anu- 
kampa mam II. 1 6) und nach der dadurch herbeigefiihrten 
Erlosung vom Ubel (mocehi main duggatiya, ibid.). Es ist der 
gleiche Schrei, wie ihn der reiche Mann in der Qual ausstofit : 
„Sende Lazarum, das er daB AuBerste seines Fingers in das 
Wasser tauche und kiihle meine Zunge, denn ich leide Pein in 
dieser Flamme^ (Lukas 1624)- Diese Erlosung, zunachst als 
Erleichterung, geschieht durch die Gabe, die einem andern, 
dazu wiirdigen Wesen mit Bezug auf die Petas gegeben wird 
(datva ca me adissa yahi kiiici, ibid.). 

Diese Gabe (dakkhina) ist an die Stelle des brahmanischen 
Opfers getreten. Das Manenopfer selbst ist mit der Vermisch- 
ung der Vorstellungen von Pretas und Pitaras verwischt worden 
und hat seinen Charakter geandert. Nur in einigen wenigen 
Liedern ist noch direkt von einer Speisung der Verstorbenen 
die Rede. Zweck des Opfers ist nicht mehr die Existenz- 
erhaltung der Toten, noch auch die Geneigtmachung der Seele 
(propitiatio), sondern nur die Befreiung vom Leiden. Dieser 
Zweck iiberwiegt dann auch beim Manenopfer im alten Sinne. 
Dieses ist zunachst Pflicht der Hinterbliebenen den nachsten 
Verwandten gegeniiber, natidhamma, wie es I. 5 geschildert 
wird und wie es auch in der Opferformel ausdrucklich ausge- 
sprochen ist in II. 84: dassami danam pitunnam pitamahanam 
ca. Hier sind es nur die Vater und GroBvater, die an diesem 
Opfer Teil haben. Aber das Wohl eines grofieren Verwandten- 
kreises tritt schon hervor in der Formel aus III. 2 11 2 idam me 
natlnam hotu, sukhita hontu natayo. Dieses sukhita steht in 
bewuBtem Gegensatz zu dukkhita. Es 1st also mit dem Manen- 
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opfer so gegangen, dafi es sich zunachst auf die engeren Ver- 
wandten, dann aber auf alle Seelen der Hingeschiedenen bezog, 
urid da die Vorstellung der ungliicklichen Seele iiberwog („Sterben 
ist ein Ungliick"), so lag die Ubertragung auf die Petas als 
Gespenster nahe und das Manenopfer wurde fur alle diese 
giiltig. — Zugleich trat eine Wandlung im Charakter des Opfers 
ein, indem an die Stelle der direkten Opfer die indirekte 
Opfergabe an den Sangha trat. Dazu kam ein anderer Gesichts- 
punkt. Da das Ungliick in Beziehung gesetzt wurde zur 
Schuld, so mufite es ein Mittel geben, durch die Gabe an 
eine schuldlose Instanz diese Schuld zu tilgen und die Strafe 
zu erleichtern. Diese schuldlose Instanz war der Sangha 
Buddhas. Wir werden hier unmittelbar an den Schatz der 
guten Werke in der katholischen Kirche erinnert Immer 
wieder finden wir den Vergleich des Sargha mit dem guten 
Ackerboden: wie der Landmann nur von gutem Boden gute 
Frucht erhalt, so erhalt auch der Mensch nur durch die Gaben 
an die „Heiligen“ als den guten Ackerboden (punnakkhetta) 
eine gute Frucht und so entsteht auch durch das Zuweisen 
dieser Gabenfrucht (dakkhinaphala) an die Petas fur diese die 
Erlosung. Der Nutzen dieser Gabe ist somit ein dreifacher: 
aufier fur den Sangha und den Peta tragt der Acker auch 
Frucht fur den Geber (I. i ? * I 4 2; I 5 5 ; s. auch Hardy M. B. 
P- 59 } 

Die Erlosung wird alien Petas zuteil, zu deren Besten eine 
solche Gabe gegeben wird. Ausgeschlossen sind die Bewohner 
der Hollen, denen man ja auch keine Manenopfer bringt. 
Buddha sagt ausdriicklich, dali eine Erlosung aus Hollenqual 
durch Opfergabe nicht moglich ist (IV. 6 ; IV. 15 R., wo der 
Konig Pasenadi versucht, durch das Kreuzwegopfer, sabbaca- 
tukka yanna, das Geschrei der Hollenwesen abzustellen). Alles 
im P. V. ist auf die Gabe an die Gemeinde Buddhas zuge- 
schnitten. Die Gabe niitzt nichts (und das wird sogar im 
Gegensatz zum Manenopfer betont), wenn sie direkt gegeben 
wird: das von dir mir in die Hand Gegebene kommt mir nicht 
zugute (I. 10 4) j acht Monche speise und weihe mir die Gabe, 
dann werde ich erlost sein (II. 3 25) usw. Und es miissen 
wurdige Personen sein, welche die Gabe empfangen; solche, 
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die der Speisung nicht wert sind, bewirken auch keine Erlosung 
(II. 8 und besonders II. 9 , Anm. zu tjbs.) 

Was den Gegenstand der Gabe anlangt, so sind Speise und 
Trank (II. 49; II. 9 31 usw.) die Hauptsache. In III. 2 31 werden 
fiinf Bestandteile formelhaft angegeben, namlich bhattam, cha- 
danam, gharam, panam und yanam. Wir erfahren an dieser 
Stelle auch, wie die Betas nach der jedesmaligen Gabe die 
nachste fordern. Von besonderer Bedeutung ist das mahada- 
nam „die grofie Gabe“, die in einer Speisung der ganzen Ge- 
meinde (der Ftinfhundert) besteht und oft langere Zeit dauert. 
Eine meisterhafte Schilderung dieser groben Gabe findet sich 
in II. 9 35 ff. (bes. v. 49—56); es wird aber gleichzeitg in II. 9 
gelehrt, dab eine kleine Gabe, an wiirdige Menschen gegeben, 
mehr Wert hat als eine grobe, die verschwendet wird an Un- 
wiirdige. Im iibrigen sei auf dieses Vatthu verwiesen, so wie 
auf . II. 11 7, wo sich die Wirkung auch auf die Gotter erstreckt 
(„eine mit Gliicksempfindung verbundene Tat verrichtend be- 
finden sich Menschen und Gotter im Gliick^). 

Die Wirkung der Gabe tritt unmittelbar (samanantarena) 
ein, und besteht in einem Vielfaltigen des Gegebenen ; fur eine 
Mahlzeit Reisbrei z. B. entsteht Nahrung fur tausend Jahre, aus 
Lumpen werden die herrlichsten Kleider, aus Blatterhiitten 
Palaste; aus einem Becher Wasser werden Lotusteiche (II. 1 15— 20), 
und aus einer Sandale sogar 30 Wagen (IIL 2, noch weiter 
ausgefuhrt in IV. 12). Es wird auch hinzugefugt, dab diese 
Sachen iibermenschlich sind; in III. 222 heibt es „nicht wie in 
der Welt der Menschen sind diese Palaste, sondern wie in der 
Welt der Gotter“. Wir konnen ohne weiteres annehmen, dab 
sich der Peta mit dieser Erlosung zum Range eines Preta 
Maharddhika, eines Yakkha, erhebt. Es ist dies nicht immer 
angegeben, aber vorauszusetzen; erwahnt wird die Erhebung 
z. B. in II. 8 10. Gewohnlich wird auch die Wirkung der Gabe 
vorgefuhrt: die Petas zeigen sich in ihrer Freude ilber die Er- 
losung. ihrem Erloser, um ihm zu danken (in typischen Versen 
I. 10). 

Eine weitere Erlosung der Petas tritt ein, wenn sie sich in 
der Fortsetzung des Samsara zu einer hoheren Geburt erheben, 
die gleichfalls vom Kamma abhangt. Auf die Yakkha-Existenz 
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folgt oft eine Wiedergeburt im Tavatimsa Himmel (z. B. IV. 5 R.). 
Dali auch das Gegenteil eintreten und sich ihr Zustand ver- 
schlechtern kann, haben wir an den Fallen gesehen, in denen 
auf den Petazustand die Hollenexistenz folgt. Es richtet sich 
die nachte Existenz immer nach der vorhergehenden und dar- 
nach, wie weit eine Reinigung stattgefunden hat Handelt es 
sich um eine Wiedergeburt unter den Menschen, so kommen 
sie in niederen, verachtlichen Kasten zur Geburt. Wir haben 
schon den Sohn des Kitava erwahnt, der in einer Fischerfamilie 
wiedergeboren wird (III. 2 R.). In III. 1 13 werden eine Reihe 
von verachtlichen Existenzen genannt, in denen der Peta wieder- 
geboren wird: venim (?) va avanha honti rathakari ca dubbhika 
cai^dalt kapana honti nahamim ca punappunam, vielleicht zu 
iibersetzen „geringgeschatzte Korbmacher werden sie, und 
trligerische Zimmerleute, elende Candalas werden sie und Bar- 
biere, wieder und wieder“ 

VIII. Die Tendenz des Peta Vatthu. 

Der Hauptzweck des Peta Vatthu ist die Schilderung des 
Jenseits im Vergleiche mit dem Diesseits, entweder als Erganzung 
oder als Gegensatz dazu, und diese Schilderung soli direkt auf 
das Verhalten des Menschen einwirken. Vom Anfang bis zum 
Ende handelt es sich um den Gegensatz: tust du Gutes, so 
wirst du belohnt, tust du Boses, so folgt die Strafe. Worin 
das Gute besteht, lehrt Buddha, zu Buddhas Lehre soli man 
sich bekehren. Am Schlusse eines jeden Liedes finden wir 
eine Belehrung liber seinen Inhalt, liber das, was man daraus 
lernen kann. Diese Belehrung, bestehend in einer Mahnung, 
wird meistens von den Petas gegeben, wie in II. 7 16—18, wo 
ein Auszug aus den Geboten angefiihrt wird. Oft aber wird 
sie auch von Buddha hinzugefiigt, nachdem ihm die Geschichte 
von dem Sprecher erzahlt worden ist, und jedesmal, so heiBt 
es typisch, war diese Belehrung (dhammadesana, Moralinstruktion) 
erfolgreich und bekehrte viele Tausende. Diese Belehrung wird 
in II. 9 in den Himmel verlegt, wo sie von Buddha vor den Gottern 
gegeben wird. Die Moral beruht auf der Grundlage des Vergel- 
tungsprinzips, wie oben erwahnt, oder wie es in III 1 20 heiBt: 
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sukham akatapunnam idha natthi parattha ca 
sukhan ca katapunnam idha c’eva parattha ca. 

Zur Demonstrierung dieses Grundsatzes dienen alle Gespenster- 
erscheinungen und Hollenbesuche, denn „was ich mit Augen 
sehe, das werde ich glauben": yam kinc’aham cakkhuna pas- 
sissami sabbam pi taham abhisaddaheyyam (IV, 1 13). Und 
ebenso heifit es in IV. 1 1 1 : sayam addasa kammavipakam 
attano „du hast selbst die Frucht deiner Taten gesehen", und 
hinzugefugt wird „weil du die Folgen der Tat mit Augen ge- 
sehen hast, hab’ deine Lust an guten Taten“ (27230). Dem- 
selben Zwecke dienen die Hollenschilderungen in IV. 6 und 
IV. 15. 

In IV. 175 bittet der Konig den Thera: 

anusasa mam ovada bhuripahna 
yatha aham no nirayam vajeyyam 
„Unterrichte mich, lehre, Vielweiser, wie ich nicht in die Holle 
komme“ 

worauf die Antwort lautet: 

ajj eva buddham saranam upehi 
dhamman ca sanghan ca pasannacitto 
„Noch heute begib dich in den Schutz des Buddha, des 
Dhamma und des Sangha, glaubigen Herzens". — Die Formel 
fiir den Eintritt in Buddhas Gemeinde lautet nach IV. 3 52: 
upemi saranam buddham dhamman capi anuttaram sahghah 
ca naradevassa gacchami saranam aham. 

Die Gebote spielen im IV. Buch eine grofie Rolle, es sind 
hauptsachlich die fiinf sllas (das pahcasikkhapadam), die vom 
Bekehrten angenommen werden. Sie werden in IV. 1 83 er- 
wahnt: panatipata viramami khippam 

loke adinnam parivajjayami 
amajjapo no ca musa bhanami 
sakena darena ca homi tuttho. 

Sie werden an dieser Stelle auch den fiinffachen Hollenstrafen 
entgegengesetzt: das Befolgen der ersteren schliellLdie letzteren 
aus. — 

Dieser Darlegung der Hauptmoral schliefit sich noch eine 
Gruppe von Liedem an, die sich unmittelbar auf den Manen- 
kultus beziehen und auf das Verhaltnis des Menschen zu seinen 


verstorbenen Verwandten Rlicksicht nehmen. Die Moral, welclie 
sich indirekt aus der Betrachtung des Samsara ergibt, ist die, 
dafi iibertriebene Trauer urn die Toten unntitz, ja schadlich ist 
Der Darlegung dieser Moral dienen die Jataka-vatthus und 
vereinzelte Mahnungen, wie I 4 3 ; I 5 10. Derartige An- 
schauungen von der Zwecklosigkeit der Trauer finden sich bei 
alien Volkern; ich lienne z. B. Rohdes Zitat (Psyche 1890, 
p; 206): „Man hatte sowohl in Athen (Solon), wie auch in 
anderen Staaten Gesetze, die die Neigung zu ausschweifender 
Heftigkeit der Totenklage eindammten“. Siehe fernere Nach- 
weise an dieser Stelle bei Rohde, sowie Scherman p. 93, und 
vergleiche auch ganz ahnlich Grimms Marchen II. 106 (das 
Totenhemdchen), wo ubermafiiges Weinen dem toten Kinde 
den Frieden des Schlafes raubt. 



Teil II. 

Obersetzung von P. V. I und II ... . 59 — no 

In den Anmerkungen zur ttbersetzung ausfuhrlicher beliandelt sind folgende 
Punkte der prinzipiellen Untersucliungen (Teil I): 

zu S. 3 2 Bedeutung der Zahl 107 f. 

35 f. Schilderung der Holle 71 

39 f. Marchencharakter ioSf.' 

40 Vimana-Schilderung 1 08 

47 Vergeltungslehre 1 06 

52 Die gate Gabe 59* 63. 98 




Das Lied vom Acker der guten Werke. 

r. Dem fruchtbaren Acker vergleichbar sind Verdienstvollen 

[Arhats] x ), 

dem Ackersmann gleich ist der Geber; 
gleich dem Samen die guten Werke, 
daraus entsteht die Frucht. 

2. Das ist der Same und der gepfliigte Acker 
fur die Petas und den Geber; 

ihn geniefien die Petas, 

der Geber wachst durch die fromme Tat. 

3. Hier (auf Erden) schon das Gute tuend 
und die Petas verehrend, 

kommt er (spater) zum himmlischen Dasein, 
vollbringend eine erlosende Tat. 


Einleitendes Loblied (anisamsa) auf den Geber guter Gaben, 
die, fiir die Erlosung eines Peta geschenkt, fiir den Geber, fur 
den beschenkten Bettelmonch und fiir den Peta reichliche Frucht 
tragen. 

v. x. Der Sarigha als Ackerboden (punnakkhetta), der die 
Gabe gedeihen lafit, wird auch erwahnt in It 9 68—71. — Je 
besser der Boden, desto besser die Frucht: auch ausdriicklich 
als Bezeichnung eines Arhat gebraucht in IV. x 33 , wo es vom 
Kappitako bhikkhu heiUt „punnassa khettam aranavihare“ „er 
bewegt sich im Acker der verdienstvollen Tat und in freund- 
schaftlicher Liebe". Vgl. hierzu Av. Q 38 punyatirtha „etang 

1) Anm. z. “Dbs, Die in ( ) eingefiigten Worte sind zur Erleichterung des 
Verstandnisses mitzulesen; die in [ ] gesetzten sind Erklarungen, die nicht un- 
mittelbar in die Ubs. gehoren. 
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de merites religieux“ (Feer), und 92 6 dakkhineyyakkhette 
deyyadhammabljam vippakiranto „in dem Acker des der Gabe 
Wiirdigen die Saat der Gabenpflicht ausubend <f . — v. 2. Das 
dakkhineyyadhamma (= deyyadhamma) als die religiose Pflicht 
der Almosenspende, auch als dakkhina (don attributif, Feer) 
bezeichnet, ist ausgefiihrt in I 5. Die Stellen, welche Feer 
unter dakkhina (Index Av. Q p. 480) anfiihrt, beziehen sich alle 
auf Peta-Gaben. — 

Zum Inhalt des Ganzen siehe S. 51 ff. 

I 2, 

Das Lied vom Schweinemaul. 

(Dialog zwisclien Narada und einem Peta.) 

N. i. Wie von lauter Gold ist dein Korper, 
der ganze Luftraum erstrahlt (davon); 
dein Mund (aber) ist wie der eines Schweines, 
welche Tat hast du friiher begangen? 

P. 2. Im Tun bezahmte ich mich, 

in (boser) Rede war ich unbezahmt, 
deshalb bin ich von solcher Beschaffenheit, 
wie du, o Narada, siehst. 

3, Deshalb sage ich dir, o Narada, 
was du hier selbst siehst: 
tue keine Sunde mit dem Munde, 
damit du ja kein „Schweinemaul“ wirst 


Text auch in Andersens Pali Reader I p. 84—86. — tlber- 
setzt von Feer, Extraits du Kandjour, Annales du Mus6e 
Guimet V, p. 541—543. — 


I 3. 

Das Lied vom Stinkmaul 
(Gesprach Naradas mit einem Peta.) 

N. 1. Eine gottlich-herrliche Beschaffenheit hast du, 
in der Luft schwebst du, 

(doch) deinen iibelriechenden Mund zerfressen Schlangen; 
was fur eine Tat hast du friiher getan? 
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P. 2. Ich war ein boser Asket, Schlechtes redend, 
ein Buber im Wandel, unbezahmt im Reden, 
von der Bezwingung (des Korpers) habe ich die Be- 

schaffenheit, 

mein Mund (aber) stinkt von der Verleumdung. 

3. Dies hast du, 0 Narada, selbst gesehen, 
wie es die mitleidigen Guten auch sagen: 
sprich keine Verleumdung, keine Luge, 
dann wirst du ein wonnegeniebender Yakkha werden. 


Das Lied ist eihe Variante .von I. 2. 
v. I. Der Mund von Schlangen zerfressen auch III. 10, die 
Erscheinung in der Luft ebendaselbst (vgl. S. 27). 

I 4. 

Das Lied von der zerbrochenen Puppe. 

(Lob der guten Gabe; Zwecklosigkeit der Trauer.) 

1. Zu wessen Nutzen auch 

der Uneigenniitzige die Gabe gibt, 

(sei es) fur die friiher Verschiedenen 
oder auch fur die Gotter der Geisterwelt, 

2. und die vier groben Konige, 

die ruhmreichen Wachter der Welt, 
den Kuvera, den Dhatarattha, 
den Virupakkha und den Virulhaka; 

(alle) diese werden (dadurch) geehrt, 
und die Geber (sind) nicht ohne Lohn. 

3. Nicht jedoch Weinen oder Gramen 

oder sonstiges Wehklagen (ist von Nutzen), 
nicht tun das die Verwandten 
' zum Vorteil fur den Toten. 

4. Aber wahrlich, diese Gabe, die gegeben, 
im Sangha wohl verwendet, 

wird fur ewige Zeit ihm 
sofort zum Heile bereiteL 


Aus RE. erfahren wir, dab Buddha dieses Lied spricht im 
Hause des Anathapindika, aus einem zufalligen Anlali, als nam- 
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Hch das Tochterchen des Hausherrn liber ihre zerbrochene 
Puppe weinte. Es bildet diese Geschichte eine reizende Epi- 
sode aus Buddhas Lehrtatigkeit und ein gutes Beispiel fur seine 
Art, menschliche Betrachtungen anzustellen. — Das Lied ist zu 
den sogenannten Jataka-Vatthus zu rechnen, mit der Absicht 
des sokavinodanam, der Austreibung des Schmerzes urn einen 
Verstorbenen (s. S. 16). Zur Trauer als unntitz vgl. S. $5; zur 
Gabe vgl. I. i. 


I. 5. 

Das Lied von der Pflicht der Verwandten, 

1. Aufierhalb der Mauern stehen sie, 
an Strafienkreuzungen und Platzen, 
auf den Angeln der Tiiren sind sie, 
nachdem sie zu ihrem Hause gekommen. 

2. Obwohl reichlich Essen und Trinken, 

Kuchen und (allerlei) Nahrung vorhanden, 
denkt (doch) niemand an diese Wesen, 
infolge ihres (friiheren) Tuns. 

3. Ebenso geben (andererseits) diejenigen Verwandten, 
die mitleidig sind, 

ergotzliches, reichliches, zur rechten Zeit, 
passendes Essen und Trinken, 

(sagend): „dies soil flir unsere Verwandten sein. 
unsere Verwandten sollen gllicklich sein." 

4. Und diese, sich dort versammelnd, 

die herbeigekommenen Geister der Verstorbenen, 

freuen sich aufrichtig 

iiber das reichliche Essen und Trinken. 

5. „Lange mogen unsere Anverwandten leben, 
durch die wir (Gaben) empfan gen, 

uns ist Verehrung erzeigt, 

die Geber sind nicht unbelohnt" (so sagen sie), 

6. Nicht gibt es dort (im Jenseits) Ackerland, 
nicht gibt es dort Viehzucht; 

ein Handel wie hier ist dort nicht, 

(kein) Kauf und Verkauf flir Geld. 






\ 


X/6/vy. 
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7- Von dem hier Gegebenen leben 

die Seelen (der Vater), die abgeschieden, dort; 
wie das auf einen hohen Ort geregnete Wasser 
nach unten fliefit, 
so auch kommt die hier gegebene 
Gabe den Petas zugute. 

8. Wie die grofien Strome, die vollen, 
den Ozean iiberstromen lassen, 

so auch kommt die hier gegebene 
Gabe den Petas zugute. 

9. „Es gaben mir und taten (die Werke an) mir 
die Verwandten, Freunde und Gespielen, 

(jeder) moge den Petas die Gabe geben, 
gedenkend des friiher Getanen“ (so sagen die Petas). 

ia j (Klage bringt keinen Nutzen, 

11 I * 43 4 sonc j ern die Gabe an den Sangha) 

12. Diesist die Pflicht der Verwandtschaft, hier beschriebenj 
den Petas ist reichliche Verehrung erwiesen, 

Kraft ist den Bhikkhus gegeben, 

von euch (aber) ist keine kleine gute Gabe geleistet 


Ein Vatthu sehr gemischter Art, besonders was die Manen- 
und Petavorstellungen anbetrifft (s. Teil I, S. 21 und 51). 

Die Verse 10. 11 gehoren wahrscheinlich nicht hierher und 
sind als gelegentliche Erweiterung zu betrachten. 

Der Titel natidhamma bedeutet nach den K. hatlhl natinam 
kattabbakaranam „das was von den Verwandten fur die Ver- 
wandten getan werden mufi (< . 

Die Beliebtheit dieses „Manenliedes“ zeigt sich darin, daB 
es auch in der Sammlung der kleinen Texte, den Khuddaka 
Patha des Khuddaka Nikaya aufgenommen' worden ist und 
zwar als Tirokuddasutta (veroffentlicht zum erstenmal, mit 
l)bersetzung, in der Ausgabe des Khuddaka Patha von R. C. 
Childers, London 1869). 

Die R. E. findet sich in ganz iibereinstimmender Weise bei 
A Hardy, M. B. p. 194 — 195 ; die Pretas kommen zu Bimbisara 
und bitten ihn um Wasser und Brot. Nach der Speisung er- 
zahlt ihnen Buddha das Tirokudha-sutra, worauf sie von dem 
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Pretazustande befreit werden und auf den Pfad des Nirvana 
kommen. 

I. 6. 

Das Lied von der Kinderfresserin. 

(Gesprach zwischen einem Thera und einer PetT.) 

Th. I. Unbekleidet und von iiblem Aussehen bist du, 

’ iibelriechend stromst du den Hauch der Verwesung 

aus, 

ubersat bist du mit (schwarzen) Fliegen, 
als wer befindest du dich in diesem Zustand? 

P. 2. Ich, Ehrwurdiger, bin eine Petl, 

den Weg des Leidens gegangen, in Yamas Welt; 

(weil ich) siindiges Tun getrieben, bin ich 

von hier [dieser Welt] in die Welt der Petas gegangen. 

3. Am Morgen (gebare ich) ftinf Sohne, 
am Abend fiinf weitere 

gebare ich und fresse sie, 

und sie sind mir nicht geniigend (Speise). 

4. Es wird versengt und raucht 
vor Hunger mein Hera, 

kein Wasser bekomme ich zu trinken, 
siehe in (welches) Elend ich gekommen. 

Th. 5, Was ist denn in Tat, in Worten, in Gedanken 
Boses (von dir) getan; 
wofur zur Strafe 

frifit du das Fleisch deiner Sohne? 

P. 6 , Die andere Frau meines Herrn war schwanger, 
ich trug ihr Boses im Sinn, 
und mit verdorbenem Herzen 
brachte ich die Geburt zu Fall. 

7. Ihre zweimonatige Frucht 
stromt blutig rot dahin; 
dann brachte ihre Mutter, mir ziirnend, 
ihre .Verwandten zusammen, 
und lieB mich einen Schwur tun 
und schalt mich sehr. 





65 


8. Und ich leistete einen furchtbaren Schwur 
und machte eine liignerische Aussage: 
„Das Fleisch meiner Sohne will ich essen, 
wenn ich solch etwas veriibt habe“. 

9. Zur Strafe dafiir 

* 

und fur die Luge 

fresse ich das Fleisch meiner Sohne, 
triefend von Liter und Blut. 


Dieses Lied ist eines von denen, die sich auch in der Samm- 
lung der Avadanas finden und zwar ist es Nr. 49 des Ava- 
danagataka. Der Zusamenhang von Schuld und Strafe ist: die 
Ursache der bosen Tat ist issa, Eifersucht, deshalb Petazustand; 
die besondere Strafe des Kinderfressens steht auf die Verletzung 
der Gebote des panatipata (Mord) und musavada (Liige). Feer 
(Av. Q p. 189) erklart: Parce que, cddant k la jalousie, elle a 
donnd un abortif, c’est a cause de cela, qu’ell a repris nais- 
sance parmi les Pr6tas; parce qu’elle a fait un faux serment, 
par suite de la maturity de cet acte, elle mange nuit et jour 
les cinq enfants ont elle accouche. 

v. 1. makkhikaparikinna: nur hier, in Av. Q 49 ersetzt durch 
atthi^akalaparivrta „tout entour6e de squelettes“ 
v. 9. pubbalohotia makkhita haufig, vgl. pubbalohitatn bhakk- 
hami II. 2 5 ; pubbalohitabhojana II. 2 6; lohitapubbabhakl<ha 
I.9 i; wie auch Av. Q 50 puya^onitavisthahara. 
makkhita ist hier herzustellen fur makkhika nach Analogic 
von IV. 1 5 sammakkhita (K: ruhirena makkhitasarira), 
wozu vgl. die Stellen 421 itthakacunnamakkhitam sisam, 
V. V. 67 22 angaramasimakkhitam; obgleiqh K. zu unserer 
Stelle erklart: lohitena makkhika hutva (35 9). 

I. 7. 

(Variante von I. 6). 

1. 2. = 1.61.2; 3. = 1.63, nur hier sieben Sohne anstatt fiiilf. 

4. Es wird versengt und raucht 
vor Hunger mein Herz, 
von der Glut wie von Feuer verzehrt 
erlange ich kein Erloschen (der Qual) 

5 
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5. =1 .65. 

6. Ich hatte zwei Sohne, beide 
mit Jugendschonheit begabt, 
ich, durch die Sohne betort, 
verachtete den Gemahl 

7. Da wurde mir mein Gatte bose 
und heiratete eine andere Frau, 
und sie empfing die Frucht, 

und ich hegte ihr Boses im Herzen, 

8. Und ich aus Bosheit 
brachte die Frucht zu Fall, 
ihre dreimonatige Frucht 

fiel im Blute der Verwesung. 

9— 11 » I. 6 Schlufi (v, 7 — 9). 

I 8. 

Das Ochsenlied. 

(Gesprach ernes Hausvaters mit seinem Sohne.) 

V. i. Was sprichst du wie ein Geistesgestorter, 
das frische Gras in der Hand, 
frifi, o frib doch, 
zum alten Ochsen ohne Leben? 

2 . Nicht kann durch Essen und Trinken 
der tote Ochse auferstehn; 
du bist ein (dummer) Knabe und unvernunftig, 
wie du auch in anderen (Dingen) unverstandig. 

S. 3. Diese Fiifie, dieser Kopf, 

dieser Leib mit dem Schwanze, 

die Augen sogar sind noch ebenso (wie sie im Leben waren), 
wohl konnte dieser Ochse auferstehn. 

4. Nicht sehen wir Hande und Fiilie, 

Korper und Kopf des Grofivaters, 

(und du) beim Grabe aus Lehm weinend, 
bist denn nicht du von Sinnen? 

V. 5. Wahrlich, mich, der ich (vor Kummer) brannte, 
wie mit Butter besprengtes Feuer, 
besprengt er mit Wasser 
und loscht alle Glut aus. 
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6 . Wahrlich, er nahm mir den Stachel 
des Grams, der mir im Herzen steckte, 
da er mir (dem) von Gram Verzehrten 
den Kummer um den Vater wegnahm. 

7. Wohl, ich bin einer, dem der Stachel genommen, 
ich bin ein Kaltgewordener, Erloschener; 

ich will nicht gramen, nicht weinen, 
auf dich horend, mein Sohnlein. 
x 1 ) 8. So handeln auch die Einsichtigen, 
welche die Nachsten lieben, 
sie befreien (sie) von Gram, 
wie Sujata seinen Vater. 


Es wird diese Geschichte dem Buddha in den Mund gelegt. 
Er erzahlt sie einem kutimbika in Savatthi, welchem sein Vater 
gestorben war. Die allgemeine Bedeutung dieser Art Lieder 
ist die, dall B. durch sie dem Angeredeten, den er von Kummer 
befreien will, die Augen offnet dariiber, dafi der Schmerz eines 
einzelnen um einen Verlust unniitz ist, da ja dieser Verlust eine 
allgemein menschliche Tatsache, und daher ein Weltgesetz ist, 
das nur durch Aufgeben der Leidenschaften, d. h. durch An- 
nahme der Heilslehre iiberwunden werden kann. 

Dieses Jataka-Vatthu befindet sich unter dem Titel Sujata- 
jataka auch in der Sammlung der Jatakas als Nr. 352 (V. 1, 2 ; 
Fausboll vol. HI. p. 152). 

Die Verse 5—8 sind stereotyp, und linden sich auch P. V. 
II. 616— 19; II. 13x3—15. Desgl. in folgenden Jatakas: V. 3, 2 
(Nr. 372); VII. 2, 5 (Nr. 410); X. 11 (Nr. 449 ); x * 16 ( Nr - 454 )*- 
v. 6. Fiir abbulham hat Dhammapafa abbulha und erklart es 
durch niharij es findet sich sonst die Schreibung abbuy- 
ham. Fausboll hat die Lesung abbahi an alien Stellen 
bevorzugt und abbulham mit ? in die Noten verwiesen. 
Vielleicht hat das abbulha 0 des folgenden Verses die 
richtige Lesart verdrangt. 

v. 7. Fur sltibhuto erscheint in den Jatakas vltasoko anavilo. 


1) Verse, die mit >< bezeichnet werden, sind dem Erzahler znznschreiben. 

S* 
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I. 9 . 

Das Lied von der Webersfrau. 

(Gesprach eines Bhikkhu mit einem Yakklm mit Bezug auf dessen fruhere Frau.) 

Bh. x. Exkremente, Urin, Eiter und Blut 

geniefit sie [die Frau], wofiir ist das die Strafe; 
was fur eine Tat hat diese Frau getan, 
dafi sie fortwahrend Eiter und Blut geniefit? 

2 , Neue Gewander, schon und weich, 
rein und wollig, werden ihr gegeben 
und werden ihr zu (gluhenden) Kupferplatten; 
was fiir eine Siinde hat diese Frau getan? 

Y. 3. Sie war meine Ehefrau, o Bester, 
nicht-geberisch, selbstsiichtig, geizig, 
welche mich, wenn ich den Samana 
und Brahmana gab, beschimpfte und verfluchte. 

4. (Sagend): Exkremente und Urin, Eiter und Blut, 
alles Unreine sollst du geniefien auf ewig; 
dies soil dir im Jenseits werden, 
und die Gewander dir zu Kupferplatten." 

Weil sie einen soldi schlechten Wandel lebte, 

ist sie in diesen Zustand gekommen, und geniefit (das 

Unreine) auf ewig. 


I. 10. 

Das Lied von der Kahlkopfigen, 

(Gesprach ^wischen einer Vimanapeti auf einer Insel ini Ozean, und Kaufleuten, 
die dahin verschlagen werden.) 

Personen: einer der sieben Kaufleute (K), die Pet! (P), der 

Dichter oder Sprecher (x). 

K. 1. Wer bist du, die du im Schlosse wohnst, 
und kommst nicht heraus; 
komm heraus, Selige, wir wollen 
dich draufien sehen. 

P. 2. Ich bin verlegen und schame mich, 
nackt herauszukommen; 
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(nur) mi t Haaren bin ich bekleidet, 
wenig Gutes hab ich getan. 

K. 3. Nimm, ich gebe dir das Obergewand, 
dieses Kleid zieh an; 
und wenn du es angezogen hast, 
wohlan, komm heraus, du Schone. 

Komm heraus, Selige, wir wollen 
dich draufien sehen. 

P. 4. Die von deiner in meine Hand gelegte Gabe 
kommt mir nicht zugute; 

(doch) hier ist ein glaubiger Junger, 
ein Horer des Rechterwachten. 

5. Diesen bekleide 

und rechne mir die Gabe zu, 
da nn werde ich glucklich sein 
und iiber alle Wonne verfugen. 

X 6. Ihn nun badeten die Kaufleute, 
und ihn salbten sie; 
ihn mit Gewandern bekleidend 
rechneten sie ihr die Gabe zu. 

7. Unmittelbar nach der Zuweisung 
zeigte sich auch die Wirkung, 

Speise, Kleidung und Trank; 
dies (war) die Frucht ihrer Gabe. 

8. Darauf kam sie glanzend, mit reinem Kleide, 
die herrlichsten (Kleider) von Benares tragend, 
lachelnd aus dem Schlosse 

(indem sie sagt): „das ist die Frucht der Gabe“ 

K. 9. Wohl geschmiickt und lieblich 
erglanzt dein Schloli; 
o Gottliche, lafi dich fragen und erzahle, 
fur welche Tat dies die Belohnung. 

P. 10. Dem Monche auf seiner Wanderung, 
dem Rechtgewordenen, gab ich 
eine Schiissel voll Tilabrei, 
mit mildem Herzen. 

II. Fur diese gute Tat genofi ich 
die Belohnung eine unendliche Zeit 
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im Palaste, jetzt aber 

ist (die Zeit) nur noch kurz. 

12. Nach Ablauf von vier Monaten 
wird meine Zeit erftillt sein, 

und ich werde in die iiberaus bittere, 
furchterliche Holle kommen. 

13. Viereckig (ist sie), viertiirig, 
symmetrisch in Teile geteilt, 
von eiserner Mauer umgeben, 
mit Eisen oben gedeckt. 

14. Ihr eiserner Boden brennt 
voll von Feuer; 

hundert Yojanas nach alien Seiten flammend 
besteht sie fur alle Ewigkeit. 

15. Dort werde ich eine (unendlich) lange Zeit 
schreckliche Schmerzen erdulden miissen, 
als Vergeltung fur siindige Tat; 

deshalb grame ich mich so sehr. 

Der Titel (khalatiya 4630 und Ha. Index, aber khallatiya 
6737) ist nach RE so zu verstehen, dafi dieser Frau (sie war 
eine rupupajivinl, Stadtschone) einst im Bade von einer nei- 
dischen Geschlechtsgenossin eine Mixtur tiber den Kopf ge- 
gossen wurde, die einen vollstandigen Haarausfall verursachte. 
Ihr friiheres iippiges Haar wurde ihr in der Petageburt wieder 
zuteil, weil sie es sich bei der Bewirtung eines Monches ge- 
wtinscht hatte. 

Die Kaufleute werden vom Winde verschlagen; das Gegen- 
teil, daO Windstille auf die Nahe eines Vimana hindeutet, in 
IV. ix. 

v. 1 d: Ha. mahiddhikan ti, besser nach Mss. B bahitthitan 
ti. Ebenso in v. 3 d. 

v. 8: ist vielleicht besser zu lesen als: 

tato suddha sucivasana 
kasi kuttamadharinT 
vicitta vatthabharana 
hasantl vimana nikkhami 
nach Parallelstellen II. I 9; 2 10; 3 28; 4 n. 
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v. 9b: Ha. ca bhasati, besser pabhasati (B); bhasati findet 
sich als Simplex nicht in P. V. 

v* 15: Hollenpassus (v. 12—15) ebenso in II. 7 i2ff, IV. 
3 35 ff* mit besserer Lesung tasma socamidam bhusam' anstatt 
bhutarn; bhusam in demselben Zusammenhange auch III. 106 
paccama niraye bhusam. 

v. 12—15: zur Hollenschilderung ist zu vergleichen IV. 1 8 fif. : 
ito cuto Licchavi eso poso sattussadam nirayam ghorarupam 
uppsijjati dukkhatakammakari mahabhitapam katukam bhayan- 

akam. 

Die Adj. werden erklart katuka (x anittha) als rauh, bitter, 
oft tm Wechsel mit pharusa; bes. als bittere Frucht, auch in 
ubertragenem Sinne. ghora (daruna) „von furchtbarer Be- 
schafifenheit <f , teils mit Bezug auf die Strafen, die die siindigen 
Wesen erleiden: papakarehi sattehi ussannam darunakaranehi 
ussannam (K zu IV. 1 8), teils mit Bezug auf das Geheul der- 
selben: ghoso suyati daruno (251 5), erklart mit nirayesu kara- 
nam kariyamananam sattanam ghorataro saddo suyati „von 
den Wesen, die in der Holle die (Straf)-Arbeiten tun mlissen, 
wird ein furchtbares Geheul gehort“ So auch 255 13 (zu IV. 
3 38) dasselbe Geheul: ghoso suyati tavade „bestandig (K auch 
nach 100000 Jahren) wird das Gebriill gehort"; und 262 13 
(zu IV. 63) heifit es von den Petas an den Graben: te ’dha 
ghosenti na dissanto (RE rattiyam bheravena saddena pari- 
devimsu). 

Das Adj. bhagaso mita wird erklart 185 1 7 bhagena pari- 
cchinna ( samacaturassa ay atavattasanthanadivasena vibhatta ) 
„wohl eingeteilt und abgemessen, d. h. viereckig“. Es ist hier 
aufzufassen als Ausdruck des harmonischen, gottlichen Eben- 
mafies, das alien ubermenschlichen Wohnungen und Gebilden 
zukommt So werden auch sonst als viereckig, d. h. gottlich, 
bezeichnet: Lotusteiche 7713; Vimana 18924; Blatterhiitten fur 
Petas III. 221. ' I , 

Zu vedanam vgl. die Ausfiihrung in III. 10 6: chalasiti- 
sahassani mayam paccattavedana ,,86000 Qualen erdulden wir 
in der Holler In III. 9 RE werden die Qualen des Avlcima- 
haniraya angegeben, wie folgt: „Auf der rechten Seite liegend, 
dann auf der linken, dann auf dem Riicken und dann nach 
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vorniiber, und auf viele Weise sich umdrehend, dort 84000 
Jahre kochend, da nn von da aus zu neuer Geburt unter den 
Petas aufsteigend" — Zur Reihenfolge, ob erst Holle und dann 
Petageburt, oder umgekehrt, s. Teil I, S. 35; zu den Hollen- 
strafen S. 36f. 

Auch im Catudvarajataka (no. 439, Fausboll IV., p. 4), in 
der Geschichte des Mittavindaka, findet sich der ganz ahnliche 
Passus: catudvaram idam nagaram ayasam dalhapakaram, 
oruddhapatiruddho I. 2 * * * * * * 9 smi, kim papam pakatam maya; sabbe 
apihita dvara . . . und M. sagt, dafi er wie ein Vogel gefangen 
ist. In Feers Obs. (Extrait du Journal Asiatique no. 7; 1878 
P* 4 Q: 

Cette ville a quatre portes 

Elle est en fer, prot6g6e par des remparts solides, 

J’y suis enferm£, emprisonn6; 

Quel mal ai-je fait? 

Toutes les portes sout ferm^es 
Je suis pris comme un oiseau . . . 

I. 11. 

Das Elephantenlied. 

(Gesprach des Thera Samkicca mit einer Petafamilie.) 

Th. i. Voran reitet der auf einem weiBen Elephanten, 
in der Mitte einer auf einem Maultierwagen, 
dahinter wird eine Jungfrau in einer Sanfte getragen, 
Glanz ausstrahlend nach alien zehn Richtungen. 

2 . Ihr aber, mit Hammern in den Handen, 

Tranen im Gesicht, mit zerrissenem und zerspaltenem 

Korper, 

ihr menschlichen Gespenster, welche Siinde habt ihr getan, 
dafi ihr gegenseitig euer Blut trinkt? 

P. 3. Der, welcher vorn sitzt auf einem weifien Elephanten, 

dem vierfufiigen Naga, 
war unser Sohn, der alteste; 
weil er Gaben gespendet, geniefit er das Gluck. 

4 - Der, welcher in der Mitte im Maultierwagen, 

mit Vieren bespannt, dem schnellfahrenden, ’ 
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war unser Sohn, der zweite; 

selbstlos und Herr im Wohltun erstrahlt er. 

5. Die, welche da hinten in einer Sanfte getragen wird, 
die Jungfrau, voll Klugheit und mit gazellensanftem Auge, 
war unsere Tochter, die jiingste; 

im halben Anteil am Gluck genieflt sie gliicklich. 

6. Im friiheren Leben spendeten sie Gaben, willfahrigen 

Herzens, 

den Samana und den Brahmana; 
wir aber waren geizig 

und schimpften auf die Samana und Brahmana; 
sie gehen Wonne genieBend umher, 

. wir dorren aus wie abgeschnittenes Gras. 

Th. 7. Was ist cure Speise, was euer Bett, wie lebt ihr, 
ihr von grofi-slindhafter Untugend, 
die ihr bei grofiem, grenzenlosen Reichtum, 
das Gluck verscherzend, heute tables erfahrt? 
p, 8. Uns gegenseitig erschlagend 
trinken wir Eiter und Blut, 
und so viel wir auch trinken, 
werden wir nicht satt, nicht befriedigt. 

9. So leiden auch Unseresgleichen, welche nicht geben, 
die nach dem Tode dem Yama verfallen, 
welche, wenn auch nahe beim Erreichen, doch davon 

entfernt, 

das Gluck nicht geniefien und keine guten Werke tun. 

10. Sie, die Pet as in der anderen Welt, von Hunger 

und Durst gepeinigt, jammern lange Zeit brennend (vor 

Durst), 

weil sie zu Leid fuhrende Taten vollbracht, 
erleiden sie Ubles, bittere Frucht. 

11. Verganglich ist Reichtum und Gut, 
verganglich ist das Leben auf Erden; 

das Vergangliche aus dem Verganglichen erkennend, 
soli sich der kluge Mann eine feste Statte bereiten. 

12. Die Menschen, welche dieser Einsicht sind, 
kundig des Heils, 
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die bektimmem sich wohl um das Geben, 

horend auf die Stimme der Vollendeten (der Arhats). 

v. 2: fur bhinnapabhinnagatta ist besser zu lesen chinna- 
pabhinna\ 

Die Verse u. 12 sind spatere Zutat. 

Man beachte das Getragenwerden, resp. Fahren und Reiten 
als gottliche Auszeichnung, die abgestuft ist nach dem Ver- 
dienst: der Alteste reitet, der Jiingere fahrt, die Jiingste (im 
halben Anteil v. 5) wird getragen. Vgl. Bern, zutn Vimana 
Teil I, S. 40. — Zu den Strafen s. S. 49. 


I. 12. 

Das Schlangenlied. 

(Trauer um den Toten ist unnutz,) 

1. Wie die Schlange die alte Haut ablegt, 

und in die ihr zukommende Gestalt tibergeht, 
so (ist es) auch, wenn der Korper gefuhlios, 
wenn der Verstorbene seine Zeit erfiillt hat. 

2. Der Verbrennende weifi nichts 

von der Trauerklage der Verwandten, 

deshalb betrauere ich ihn nicht, 

gegangen ist er, welches sein Gang (sein sollte). 

3. Ungerufen ist er von dort gekommen. 
ungeheifien von hier gegangen; 

wie er gekommen, so ist er gegangen, 
was soil nun das Klagen? 

4. == v. 2. 

5. Wenn ich weinte, wiirde ich mager, 
was wiirde es mir doch niitzen; 

bei Verwandten, Bekannten und Freunden 
wiirde (noch) mehr Leid um uns sein. 

6. «— v. 2. 

7. Wie wenn ein Knablein dem Monde, 

wenn er (hinter einer Wolke) geht, nachweint, 

so ist es auch dasselbe, 

wenn einer dem Toten nachgramh 
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8. = V. 2. 

g. Wie wenn, o Brahmane, ein Wasserkrug zerbrochen, 
er nicht wieder zusammenzufugen ist, 
so ist es auch dasselbe, 
wenn einer den Toten betrauert. 


Die R. E. erzahlt die Geschichte des Verstorbenen, der als 
Sakka (Bodhisatta) zu den Hinterbliebenen kommt und sie fragt, 
warum sie nicht trauern. Die Strophen sind zu je zwei auf die 
Gefragten als Antwort zu verteilen, und zwar der Reihe nach 
auf Vater, Mutter, Schwester, Frau und Dienerin des Ge- 
storbenen. 

Dieses Jatakavatthu ist in der Sammlung der Jatakas Nr. 354 
(Uragajataka), Fausboll vol. III, p. 162. 

v. 3. Fausboll hat im Text anavhato, im K. anahuto mit var. 
lect. anavhato. Unsere Lesart anabbhito ist sonst nicht belegt 

n 1. 

Das Lied von der im Samsara zur Erlosung Kommenden. 

(Gesprach Sariputtas mit einer PetT.) 

S. i, Unbekleidet und von hafilicher Gestalt bist du, 
mager und mit blofiliegenden Adern; 
o # du, mit ausgetretenen Rippen, du Magere, 
als wer befindest du dich hier? 

P. 2. = I. 62 (ich bin eine Petl, welche Boses getan hat). 

S. 3. Was hast du denn Boses getan 
in Taten, Worten und Gedanken, 
dafi du zur Strafe dafiir 
in die Welt der Petas gekommen? 

P. 4. Fiirsorgende Menschen hatte ich nicht, Ehrwiirdiger, 
Vater, Mutter oder andere Verwandte, 
die mich hatten heifien konnen: gib eine Gabe, 
milden Herzens, den Samana und Brahmana. 

5. Seitdem wanderte ich 500 Jahre 
in dieser Gestalt nackt umher, 
verzehrt von Hunger nnd Durst; 
dies ist die Frucht meiner bosen Tat. 



6. Ich bete dich an, Edler, milden Herzens, 
hab Mitleid mit mir, Weiser, Grofimachtiger; 
gib etwas und gib es mit Rticksicht auf mich, 
erlose mich von der Qual, Ehrwtirdiger. 

7. Ihr versprachs der mitleidige Sariputta, 
den Monchen Speise gebend 

und eine Handbreit Kleidung 
und einen Becher voll Wasser, 
bestimmte er diese Gabe fur sie. 

8 . =« I. 107 (es zeigte sich die Wirkung dieser Gabe). 

9. Darauf kam sie glanzend, mit reinem Kleide, 
die herrlichsten (Kleider) von Benares tragend, 
mit mancherlei Gewandern geschmuckt 

zum Sariputta heran. 

S. 10. Von iiberaus lieblichem Aussehen, 

wie du jetzt beschaffen bist, Gottliche, 
strahlend nach alien zehn Richtungen 
wie der Stern der Morgenrote: 

11. Weshalb hast du diese Erscheinung, 
weshalb wird dir hier solches Gliick zuteil, 
und fallen dir die Geniisse zu, 

welche immer dem Herzen am liebsten? 

12. Ich frage dich, o Gottin, Grofimachtige, 

Mensch geworden, welches Gute 0 

hast du getan, dab du von solch glanzender Hoheit, 
und dein Korper nach alien Seiten erstrahlt? 

P. 13. Mit hervorstehenden Rippen, mager und hungernd, 
nackt und mit zerfallener Haut: 
so sahst du mich eben, 
erbarmungsreicher Seher, im Elend. 

14. Den Monchen einen Bissen gebend, 
eine Handbreit Kleidung 

und einen Becher Wasser, 
iibertrugst du diese Gabe auf mich. 

15. Sieh die Frucht des Bissens: 

Nahrung auf 10000 Jahre 
geniefie ich, in Wonne befriedigt, * 

Gerichte von verschiedenem Geschmack. 
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1 6. Fur die Handbreit Kleidung, 
sieh, welcher Art die Frucht: 
so viele Gewander, 

wie in Nandarajas Konigreich. 

17. Noch viel mehr als jene zahlen 

habe ich, o Edler, an Kleidem und Gewandern, 
seidene und wollene, 
leinene und baumwollene. 

18. Viele und kostbare (sind es), 
sie hangen im Luftraum; 
und ich kleide mich mit dem, 

was immer meinem Herzen am liebsten. 

19. Fur einen Becher voll Wasser: 
sieh, welcher Art die Frucht; 
tiefe und &ereckjge, 

wohl ausgemessene Lotusteiche. 

20. Glanzende Wasser mit herrlichen Gestaden, 
kiihl und schon duftend, 

bedeckt mit rotem und blauem Lotus, 
voll von Wasserlilien. 

21. Nun freue ich mich, ergotze ich mich, 

bin zufrieden, ohne mich irgend zu furchten; 

zu dir, dem erbarmenden Seher 

bin ich hierher zum Danke gekommen. 

Dieses Vatthu bietet ein gutes Beispiel eines typischen Dia- 
logs und ist als solches wohl geeignet, an der Spitze des Buches 
zu stehen; ja, wir wiirden es wohl am Eingange des P. V. iiber- 
haupt berechtigt finden. I. I ist jedoch fiir Buddha bestimmt; 
und so bildet II. 1 ein Seitenstiick dazu mit einem der ein- 
flufireichsten Theras, dessen Stellung hier der des Moggallana 
im Vimana Vatthu entspricht 

v. 13: upakandakin ist ein dunkles Wort (in Stiicke zerfallen?). 
Die birmanischen Hss. (B) haben uppandukin, welches 
vorzuziehen ist, obgleich es auch korrupt zu sein scheint. 
Es entspricht dem upphasulika von v. I. Auch Dham- 
mapala hilft hier nicht. Uberblick fiber die Varianten: 


78 


Text: upakandakim Si. uppandukim B. 

Kommentar: in Zitierung upakandakim resp. uppandu- 
kim als Erklarung uppandakajatam Si. 

uppandupandukajatam B. 

Anstelle von dakkhasi in demselben Verse ist als bessere 
Lesung adakkhi (B) einzusetzen. 
v, 21 : munikarunikam loke tarn bhante ist vorzuziehen nach 
JIL 2 31. 


II. 2. 

Das Lied von der Mutter Sariputtas. 

(Gesprach. Sariputtas nut einer PetT.) 

S. 1. » II. 1, (Wer bist du). 

P. 2. Ich war deine leibliche Mutter 
fruher in anderen Geburten, 

in der Welt der Vater (bin ich) zur Existenz gekommen, 
von Hunger und Durst gequalt 

3. Ausgebrochenes, Speichel und Schleim, 

Absonderungen der Nase und der Driisen, 
das Fett brennender Korper 

und das Blut von Gebarenden; 

4. Das Blut der Verwundeten, das Blut derer, 
denen Nase und Kopf abgeschlagen^ 

esse ich, von Hunger iiberwaltigt, 

(alles) was an Frauen und Mannern (zu essen) ist 

5. Ich nahre mich von Eiter und Blut 
der Tiere und Menschen; 

ohne Zuflucht und ohne Heim, 

gebunden an das schwarze Bett (der Leicbenstatte). 

6. Gib, o Sohn, eine Gabe fur mich, 

und wenn du sie gegeben, rechne sie mir an, 
dann wohl konnte ich befreit werden 
des Genusses von Eiter und Blut 

7. Als er der Mutter Rede gehort, 

besprach sich der erbarmende Upatissa (Sariputta) 
mit Moggallana, 

Anuruddha uftd Kappina. 
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8. Er machte vier Hiitten, und gab sie 

dem Sangha der vier (Himmels)Richtungen; 

und er bezeichnete die Hiitten, das Brot und das Wasser 

seiner Mutter als Gabe. 

9. = 1. 107. 

10. Darauf trat sie glanzend, mit reinem Kleide, 
die herrlichsten (Kleider) von Benares tragend, 
mit bunten Kleidem geschmiickt 
heran an den Kolita [Sariputta]. 

S. 11 — 13 = 11. 1 10-12. 

n. 3 - 

Das Lied von der Mattha. 

(Gesprach zweier Frauen, der Matta als Petl und der Tissa.) 

T. I. = II. i 1 (Wer bist du). 

M. 2. Ich bin Matta, du (bist) Tissa, 
ich war friiher deine Mitfrau, 
da ich siindige Taten getan, 
bin ich in die Welt der Petas gekommen. 

T. 3. «■ II. I 3 (Was hast du getan). 

M. 4. Ich war zornig, verleumderisch, 

eifersiichtig, geizig und betriigerisch; 

dafur, dafi ich Boses gesagt habe, 

bin ich in die Welt der Petas gekommen. 

T. 5. Alles das weifi ich, 

wie du jahzornig warst, 

aber etwas anderes frage ich dich: 

weshalb bist du mit Schmutz liberschuttet? 

M. 6. Du hattest dir den Kopf gewaschen, 

. schmuck mit reinen Kleidern warst du; 
ich aber war es noch mehr, 

(war) noch geschmiickter als du. 

7. Indem ich so beschaffen es sah, 

unterhieltest du dich mit dem Gemahlj 
da entstand in mir grofie Eifersucht 
und grofier Zorn. 
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8. Da nahm ich den Kehricht, 

und mit Kehricht uberschiittete ich dich; 
zur Strafe fur diese Tat 
bin ich mit Schmutz iiberschuttet 
T. 9. Alles das weih ich, 

wie mit Kehricht du mich Iiberschiittetest, 
aber etwas anderes frage ich dich: 
weshalb wirst du von der Kratze verzehrt? 
M. 10. Wir beide nahmen Heilmittel, 
in den Wald gingen wir, 
du nahmst das Heilmittel 
und ich die rauhen Friichte. 
n. Dann, wie du nichts ahntest, 
bestreute ich dein Bett (damit); 
zur Strafe fur diese Tat 
werde ich von der Kratze verzehrt. 

T. 12. Alles das weifi ich, 

das Bett hast du mir bestreut; 
aber etwas anderes frage ich dich: 
weshalb bist du unbeldeidet? 

M. 13. Mit Freundinnen hattest du Umgang, 
es war ein Familienfest; 
und du warst mit dem Gemahl geladen, 
aber nicht eingeladen war ich. 

14. Dann, wie du nichts ahntest, 
nahm ich dir dein Kleid weg; 
zur Strafe fur diese Tat 
bin ich unbeldeidet 
T. 15. Alles das weifi ich, 

das Kleid nahmst du mir weg; 
aber etwas anderes frage ich dich: 
weshalb riechst du nach Kot? 

M. 16. Deine Salbe und den Blumenschmuck 
und das wertvolle Toilettenparfum 
warf ich in die Kotgrube, 
diese Siinde hab ich getan; 
zur Strafe fur diese Tat 
rieche ich nach Kot. 
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T. 17. Alles das weifi ich, 

Diese Siinde hast du getan;. 

aber etwas anderes frage ich dich: 

weshalb bist du den Weg der Qual gegangen? 

M. 18. Wir hatten beide gleich viel an dem, 

was im Hause an Reichtum sich findet; 
obgleich Gelegenheit zum Geben vorhanden war, 
habe ich fur mich keine feste Statte bereitet, 

Zur Strafe fur diese Tat 

bin ich den Weg der Schmerzen gegangen. 

19. Damals schon sagtest du gerade das zu mir: 
mit siindigem Tun gibst du dich ab; 
nicht mit bosen Taten wirst du 
leicht empfangen den Weg der Freuden. 

T. 20. Falsch verstehst du mich, 

und auch beneidest du mich; 
sieh, welches die Strafe 
fur bose Taten ist. 

21. Du hattest Dienerinnen im Hause, 
und solche Schmucksachen, 

an jenen und diesen ergotzen sich nun andere, 
nicht sind des Lebens Giiter ewig. 

22. Jetzt wird der Vater des Bhuta 
vom Markt nach Hause kommen; 
vielleicht wird er dir etwas geben, 
so geh du nicht von hier. 

M. 23. Unbekleidet und von hafilichem Aussehen (bin ich), 
mager und mit blofiliegenden Adern, 
hier (unbedeckt) ist die Scham, 
nicht darf mich der Vater des Bhuta sehen. 

T. 24. Wohlan, was soli ich. dir geben, 
oder was soil ich fur dich tun, 
wodurch du glticklich werden kannst, 
und mit aller Wonne gesegnet? 

M. 25. Vier Bhikkhus aus dem Sangha 
und vier alleinstehende, 

(diese) acht Bhikkhus speise 
und rechne mir die Gabe zu. 


6 
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Dann werde ich gliicklich sein, 
und iiber alle Wonne verfiigen. 

X26. Sie versprachs ihr, 

und acht Bhikkhus speisend, 
sie mit Gewandern kleidend, 
rechnete sie ihr die Gabe zu. 

27. «« I. 10 7 (Resultat) 

28. — L 108 (a — c) (Sie kam in herrlicher Schonheit) 
auf die Mitfrau zu. 

T. 29—3 x — II. 1 10—-12 (Frage nach der Ursache der Veranderung) 
M. 32 v. 2. 

durch die von dir gegebene Gabe 

bin ich gliicklich, ohne irgend welche Furcht. 

33. Lange mogest du leben, Schwester, 
zusammen mit alien Verwandten, 

(gelange) in den Zustand ohne Gram und Leidenschaft, 
in den Wohnort der Vasavattin. 

34. Hier nach der Heilslehre wandelnd, 

Gaben spendend, du Schone, 

die Selbstsucht mit der Wurzel austilgend, 

wirst du untadlig in den himmlichen Zustand kommen. 


v. 2. K. erwahnt, daC die Matta unfruchtbar war und aus 
Eifersucht die Mitfrau beschimpfte. 
v. 5. pamsukutthita (v. L B. kunthita), erklart von K. als og- 
gunthita X okinna. Ha (p. 302) bemerkt: neither kutthita 
nor °kunthita seems to be the right readingj und setzt 
gunthita ein. 

v. 17. zu duggati siehe Tail I, S. 33. 

II. 4. 

Das Lied von der Nanda. 

(Gesprach des Nandasena mit seiner Gattin Nanda als Petl.) 

N. 1. Schwarz und von grafilichem Aussehen bis du, 
rauh am Korper, schrecklich anzusehen, 
mit rotlichen Augen und gelblichen Zahnen, 
ich glaube nicht, dafi du ein Mensch bist 
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P. 2. Ich bin Nanda, o Nandasena, 
friiher war ich deine Gattin, 
da ich siindige Tat getan, 

bin ich von hier in die Welt der Petas gekommen. 

N. 3. » II. 3 3 (Was fur Boses hast du getan?) 

P. 4. Ich war jahzornig und rauh, 
ohne Ehrfurcht gegen dich; 
dafiir, daft ich Boses gesagt habe, 
bin ich von hier in die Welt der Petas gekommen. 

N. 5. Nimm hier, ich gebe dir das Obergewand, 
dieses Kleid zieh an, 
und wenn du es angezogen hast, 
so komm, ich will dich nach Hause fiihren. 

6. Kleidung, Speise und Trank 

wirst du erhalten, wenn du nach Hause gegangen, 
und deine Sohne wirst du sehen 
und die Schwiegertochter. 

P. 7. Das von deiner in meine Hand Gegebene 
kommt mir nicht zugute, 

Bhikkhus, mit Tugend begabt, 

welche die Leidenschaft abgelegt und in der Schrift be- 

wandert: 

8. Die erquicke mit Speise und Trank, 
und libertrage die Gabe auf mich, 
dann werde ich gliicklich sein 
und iiber alle Wonne verfiigen. 

x 9. Er versprachs ihr, 

verteilte reichliche Gaben/ 

Speise, Trank und Kuchen, 

Kleider Lager und Sitze, 

Schirm, Salbe und Blumen, 
und mancherlei Sandalen. 

Bhikkhus, mit Tugend begabt, 
ohne Leidenschaft, in der Schrift bewandert, 
mit Speise und Trank erfrischend, 
iibertrug er auf sie die Gabe. 

10-17 = II. 3 27-34. 


6 * 
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Eine schwache Nachbildung von II. 3, mit dem Unter- 
schiede, daft die Gabe an die Monche hier im einzelnen aufge- 
zahlt wird (v, 9). 


II. 5 - 

(Mattakundali Vatthu = V. V. VII. 9). 

II. 6. 

Das Lied vom Kanha. 

(Gesprach des Konigs V&sudeva oder Kanha, mit Beinamen Kesava, mit 
scinem Bruder Ghata. Einleitende Worte vom Minister Rohineyga, das Ganze 
erzahlt von Buddha.) 

R. x. Erhebe dich, Kanha, was ruhst du, 
was niitzt dir der Schlaf; 
und der, welcher dein eigener Bruder, 
dein Herz und rechtes Auge, 
dessen (bose) Winde gewinnen die Oberhand: 
er, der Ghata, schwatzt (dummes Zeug), o Kesava. 
x 2. Des Rohineyya Rede horend 
stand Kesava eilig auf, 
von Kummer um seinen Bruder gequalt. 

K. 3. Was (durchlaufst du) wie einer von Sinnen 
die Stadt Dvaravatl 
und sprichst „Hase, Hase“, 
was fur einen Hasen begehrst du? 

4. Einen Hasen aus Gold, atis Edelstein, 
aus Kupfer oder aus Silber, 

aus Muschel, Stein und Korallen 
will ich dir machen lassen. 

5. Es gibt auch noch andere Hasen, 
die herumlaufen in Wald und Feld; 
auch die will ich dir bringen lassen, 

was fur einen Hasen begehrst du? ■ 

Gh. 6. Nicht wiinsche ich mir die Hasen, 
die auf der Erde herumlaufen; 
vom Monde wiinsche ich den Hasen, 
den hoi mir herunter, Kesava. 
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K. 7. Dein sulks Leben 

wirst du nun wohl aufgeben, 
nicht zu Verlangendes verlangst du, 

(dab du) vom Monde wiinschest den Hasen. 

Gh, 8. Wenn du, o Kanha, so klug bist, 
wie du einen andern belehrst, 
weshalb betrauerst du auch heute noch 
deinen frilher verstorbenen Sohn? 

9. Was nicht zu erlangen ist von Menschen, 
noch auch von Nicht-Menschen [Geistern], 
wie sollte das Unerreichbare erreicht werden, 
dafi der Sohn, der mir geboren, nicht sterben moge? 

• 10. Nicht durch Spriiche, nicht durch heilkraftige Wurzel, 
weder durch Krauter, noch durch Reichtum 
ist es moglich, o Kanha, 
den Toten herbeizuschaffen, den du betrauerst 

11. Die Schwerreichen, Vielbegilterten, 

sie, die Konigreiche besitzen, die Krieger, 

die reich an Geld und Gut: 

auch sie sind nicht frei von Alter und Tod. 

12. Die Khattiyas, Brahmanas, Vessas, 
die Suddas, Candalas und Pukkusas, 
diese und andere der Geburt nach: 

auch sie sind nicht frei von Alter und Tod. 

13. Die, welche mit dem Veda sich beschaftigen, 
und den von Brahma ersonnenen sechs Angas, 
diese und andere dem Wissen nach: 

auch sie sind nicht frei’ von Alter und Tod. 

14. Auch die, welche heilige Rishis sind, 

Asketen mit Ziigelung (der Begierden): 
auch sie verlassen, die Asketen, 

wenn die Zeit gekommen, den (irdischen) Leib. 

15. Die in Betrachtung der Wahrheit im Kloster Lebenden, 
die ihre Pflichten erfiillen und ohne Leidenschaft sind: 
sie verwerfen diesen Leib 

im Aufheben von Gut und Bose. 

K. 16 — ig «« j. 8, s—8 (Ausloschen des Kummers). 
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20. Wer derartige Freunde 

als Ratgeber und Diener hat, 

wie nachging mit kluger Rede 

Ghata seinem alteren Bruder 

(weshalb sollte der noch Kummer haben). 


Dieses Lied, gehorend zur Klasse des Jataka vatthus, wurde 
nach R. E. von Buddha einem Upasaka in SavatthI bei Ge- 
legenheit des Todes seines Sohnes erzahlt. Es findet sich als 
Nr. 454 in der Sammlung der Jatakas (Fausboll vol, IV, p. 
79 ff: Ghata jataka). 

In Jataka 454 fehlen die Verse n— 15. 

Die R. E. deckt sich wortlich mit der zum Jataka p. 84 11— 21 
(Vasudeva bis Schlufi) « Ha. p. 93 23 — 94 2. Die zehn Bruder 
werden noch einmal erwahnt in II. 9 (Ankura). 

II. 7. 

Das Lied vom Dhanapala. 

(Gesprach zwisclien Kaufleuten und einem Peta.) 

K. I. Unbekleidet und von hafilicher Gestalt bist du, 
mager und mit bloliliegenden Adern; 
du, mit den ausgetretenen Rippen, du Magrer, 
wer bist denn du, Geehrter? 

P. 2. s== II. 1 2 (Ich bin ein Peta, der Boses tat) 

K. 3. — II. 13 (Was fur Boses?) 

P. 4. Eine Stadt ist (im Reiche) derer von Dasanna, 
Erakaccha (heifit sie) die vielbertihmte; 
dort war ich friiher ein Setthi, 

Dhanapala geheiCen kannte man mich. 

5. Achtzig Wagenladungen 
Goldes gehorten mir, 
unermefilich viel Gold, 
viele Perlen und Edelsteine. 

6. Doch im Besitze so grofien Reichtums 
war es mir nicht lieb, zu geben, 
verschlieilend meine Tiir genofi ich, 
damit mich die Bittenden nicht erblickten. 
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7 • Unglaubig und selbstsiichtig war ich, 
geizig und schimpfend, 
von denen, die gute Werke tun wollten, 
hielt ich viele Leute ab. 

8. „Es gibt keine Vergeltung furs Geben, 

woher (soil) ein Lohn fur Selbstbezwingung (kommen)“ 

(so dachte ich). 

Lotusteiche, Walder, Brunnen, 

die aufgepflanzten Lustgarten, 

die Wasserhauser habe ich verloren 

und die Oberbriickungen an schwierigen Stellen. 

9. So bin ich denn, ohne Gutes getan zu haben, 
als Sunder von dort versetzt, 

in der Welt der Vater zur Existenz gekommen, 
von Hunger und Durst gequalt. 

Es sind 55 Jahre her, 
seit ich dort gestorben bin. 

xo. Ich kenne weder Speise 
noch getrunkenes Wasser; 
wie die Zuriickhaltung, so die Vergeltung, 
wie die Vergeltung, so die Zuriickhaltung; 
die Betas wissen das wohl: 
wie die Zuriickhaltung, so das Verderben. 

II* Ich habe mich friiher zuriickgehalten, 

und habe nicht gegeben trotz des vielen Reichtums; 
obgleich ich Gelegenheit zu Gaben hatte, 
habe ich keine feste Statte mir bereitet. 

12. Daher bereue ich jetzt, behaftet 
mit der Folge meiner Tat; 
nach Ablauf von vier Monden 
wird meine Zeit erfullt sein. 

13—15 L 10 12—15 (Schilderung der Holle). 

16. Deshalb sage ich euch zum Heil, 
so viele ihr hier versammelt seid: 
tut keine siindige Tat, 

weder offen, noch im geheimen. 

1 7 . Wenn ihr die siindige Tat 
tut oder tun werdet, 
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wird euch keine Erlosung von der Qual zuteil, 
selbst wenn ihr im Fluge entfliehen wolltet 
1 8. Seid ehrerbietig gegen Mutter und Vater, 
habt Achtung vor den Familienaltesten, 
seid ehrerbietig gegen Samana und Brahmana, 
so werdet ihr in den Himmel kommen. 


Dieses Vatthu ist eines. der Lieder nach dem Schema I io. 

v. 6. 7 — IV, 3 22. 2 3. 

v. 17; upacchapi Ha. (trotz v. 1 . B. upaccapi) scheint eine 
schlechte Lesart zu sein; ich mochte vielmehr aus var. 
B. uppaccapi einsetzen, was auch durch die Erklarung 
des E. mit uppatitva und durch die Zitierung der be- 
kannten Dhammapada-Stelle (v. 127) na antalikkhe etc. 
(auf p. 104 Ha.) gerechtfertigt wird. Dann galte das 
na vo auch fur uppaccapi palayitam , ; kein Entrinnen, 
selbst wenn ihr auffloget.“ 

II. 8. 

Das Lied vom Cujasetthi. 

(Gesprach des Konigs Ajatasattn mit dem Peta Cfilaset£hi.) 

A. i. Ein nackter, abgemagerter Asket bist du, o Bester, 
wohin gehst du bei Nacht und weshalb,* 
erzahle mir das, ob wir konnten, 
mit allem verschaffe ich dir Reichtum. 

P. 2, (Dort ist) die Stadt Benares, die weit beriihmte, 
dort war ich ein Hausvater, reich und geizig, 
nicht gebend und gierig nach der Lust (des Fleisches), 
von (solch) bosem Charakter bin ich in die Yamawelt 

gekommen, 

3,. Solch einer vom-Stachel (des Hungers) um jener (Ubel- 

taten) willen ermattet, 

bitte ich die Angehorigen auch nur um ein wenig Fleisch; 
sie aber, geizigen Charakters, glauben nicht, 
dafi die Frucht der Gabe sich im Jenseits zeigt. 

4. Auch meine Tochter spricht zu mir bestandig: 

„Ich will die Gabe geben fur Vater und Grofivater “ 
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Die Brahmanen kommen zum bereiten (Opfer): 

„Ich will nach Andhakavinda gehen, um zu essen“ (so 

sagen sie). 

A. 5. Zu ihm sprach der Konig: „Wenn du sie [die Gabe] 

genossen, 

so komm wieder, schnell; auch ich will die Ehrung ver- 

richten; 

sag mir, wenn du einen Grund hast, 
ich will das Glaubhafte horen, wenn du den Grund sagst “ 
x 6. Er sagte zu und ging (nach Andhakavinda) ; dort alien sie 
Speise, aber solche, die der Gabe nicht wert waren; 
darauf ging er zum zweiten Male nach Rajagaha 
und stellte sich ein beim Herrscher. 

A. 7. Den Beta, wie er zuruckgekommen, erblickend, 
sprach der Konig: „Was soil ich geben, 
sag mir, ob es ein Mittel gibt, 
wie du auf lange Zeit befriedigt werden kannst," 

P. 8. Den Buddha und den Sangha bewirte, o Konig, 
mit Speise, Trank und Kleidung; 
diese Gabe widme mir zum Nutzen, 
so wiirde ich auf lange Zeit befriedigt sein, 
x 9. Nachdem der Konig (von der Terrasse) hinabgestiegen, 
und wahrend dem die Gabe gegeben, reichlich, mit eigner 

Hand 

dem Sangha, erzahlte er den Vorfall dem Herrn [BuddhaJ, 
und widmete die Gabe dem Peta. 

P. 10. Er [der Peta], verehrt, liber aus prachtig glanzend, 
zeigte sich (wieder) vor dem Herrscher (sagend): 

„Ich bin ein Yakkha, im Besitze hochster Wunderkraft, 
nicht sind mir an Wunderkraft die Menschen gleich. 

11. Sieh diese unermefiliche Hoheit: von dir angewiesen, 
nachdem du dem Sangha unvergleichliche Gabe gegeben; 
gesattigt fur immer und ewig, durch die vielen (Gaben) 
wandle ich begliickt, o Herr der Menschen 


v, 4: Andhakavinda ist die Stadt, in der die Tochter des Cula- 
setthi, Anula (RE) wohnt. — Zu der Anschauung, dali 
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die Gabe an unwiirdige Personen keine Erlosung herbei- 
fuhrt, s. Teil I, S. 5 2 - 


IL 9. 

Das Lied vom Ankura. 

(A. Gesprach Ankuras mit einem Kaufmann.) 

K. I. Wesbalb wir nach Kamboja gehen, 
urn Reichtiimer zu ernteii: 
hier ist ein wonnespendender (Baum) -Yakkha; 
diesen Yakkha wollen wir mitnehmen. 

2. Diesen Yakkha wollen wir ergreifen, 
im Guten oder mit Gewalt, 
ihn auf den Wagen legen 
und schnell nach Dvaraka gehen. 

A. 3. Von dem Baume, in dessen Schatten 
man sitzen oder liegen kann, 
soli man keinen Zweig brechen: 

der ware ein Freundesverrater, ein Sunder (der das tate). 

K. 6 . Den Baum, in dessen Schatten 
man sitzen oder liegen kann, 

den diirfte man sogar mit der Wurzel ausrei&en, , 
wenn das von Nutzen sein konnte. 

A. 7. Dem, in dessen Hause man (auch nur) eine Nacht wohnt, 
bei dem man Speise und Trank empfangt, 
dem darf man nicht (auch nur) im Herzen tlbles sinnen: 
Dankbarkeit wird von guten Menschen gelobt 

8. Dem, in dessen Hause man (auch nur) eine Nacht wohnt, 
und von dem man mit Speise und Trank geehrt wird, 
dem darf man nicht (auch nur) im Herzen t)bles sinnen: 
wer mit der Hand nicht verletzt, tilgt auch den bosen Willen. 

9, Nachdem er friiher Gutes empfangen, 
wer spater mit Sunde schadigt: 

dieser von reiner Hand geschlagene (?) Mensch, 
nicht erfahrt der jemals Gluck. 

(B. Erscheinttng des Yakkha, sein Gesprach mit Ankura.) 

Y. 10. Nicht bin ich von einem Gotte, noch von einem Menschen, 
noch von einem (gewaltigen) Herrscher leicht zu besiegen ; 
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ich bin ein Yakkha, mit hochster Zaubermacht begabt; 
gehe (im Augenblick) an den fernsten Ort, bin aus- 
geriistet mit (schoner) Farbe und Kraft 
A. ix. Deine Hand ist ganz goldig, 

mit Stromen (von Gaben) an den funf (Fingern), triefend 

von Honigj 

mancherlei SuBschmeckendes fliefit herunter: 
ich glaube, du bist Purimdada [Indra]. 

Y. 12. Nicht bin ein Gott ich, noch auch ein Gandhabba, 
noch auch Sakka Purimdada, 
erkenne (in mir) einen Peta, o Ankura, 
der von (der Stadt) Bheruva hierher gekommen. 

A. 13. Welches Charakters, welches Wandels 
warst du friiher in Bheruva, 
aus welch frommem Wandel 

entspringt die (Frucht der) gute(n) Tat in deiner Hand? 
Y. 14. Ein Schneider war ich friiher, 
zu Lebzeiten, in Bheruva, 
ein gar elendes, kiimmerliches Leben fristend; 
nichts hatte ich zum Geben. 

15. Und meine Werkstatte war 
in der Nahe des Asayha, 

des Glaubigen, Meisters in der Gabe, 

der fromme Werke tat und sich (vor Bosem) scheute, 

16. Dahin zogen die Bettler, 

Bittende aus mancherlei Gegend; 
diese fragten mich dort 

nach der Wohnung des Asayha: 

„Wohin sollen wir gehen, Heil mit euch, 
wo wird (uns) eine Gabe zuteil?" 

17. Von diesen gefragt, zeigte ich (ihnen) 
die Wohnung des Asayha, 
ausstreckend meinen rechten Arm: 

„Dort gehet hin, Heil mit euch, 

dort wird die Gabe ge geben 
im Hause des Asayha“ 

18. Daher die Wiinsche erfiillende Hand, 
daher die von Honig triefende Hand, 
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daher entsteht mir durch frommen Wandel 
die (Frucht der) gute(n) Tat in der Hand. 

A. 19. Nicht doch gabst du irgendeinem eine Gabe 
mit eigner Hand, sondern iiber die Gabe 
eines andern dich freuend, 
strecktest du die Hand und kiindetest du. 

20. «= v. 18. 

21. Der aber, welcher die Gabe spendete, o Bester, 
der Fromme, mit eignen Handen, 

wohin in der Welt ist der 

nach Verlassen des irdischen Leibes gegangen? 

Y. 22. Nicht weifi ich des Unvollbringbares vollbringenden 
Angirasas. [Asayhas] jetzigen oder zukiinftigen Stand; 
doch habe ich beim Vessavana gehort, 
dab Asayha zur Gemeinschaft des Sakka gegangen. 

A. 2 3. Ziemlich ist’s, Gutes zu tun, 

Gaben zu geben nach Kraften, 

wer wird keine guten Werke tun, 

wenn er eine wonnespendende Hand gesehen? 

24. Wohl, wenn ich von hier gegangen 
und nach Dvaraka zuriickgekehrt, 
will ich die Gabe spenden, 
welche mir Gluck bringen soil. 

25. Geben werde ich Speise und Trank, 

Kleidung, Lager und Sitze, 

Wasserhiitten und Brunnen, 

Briicken an ungangbarer Stelle. 

(C. Gesprach AJckuras mit einem Peta.) 

A. 26. Warum sind deine Finger krumm, 
und dein Gesicht verzogen, 
und triefen deine Augen, 
was fur Boses hast du getan? 

P. 27. Fur des Hausherrn Anglrasa, 

des frommen, der sein Haus bewohnte: 
fur dessen Gabenverteilung 
war ich zur Aufsicht bestellt. 
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28. Wenn ich nun dort die Bittenden 
herbeikommen sah, die Brotbediirftigen, 
dann ging ich beiseite 

und machte einen verzerrten Mund. 

29. Deshalb sind meine Finger krumm, 
und mein Gesicht ist verzogen, 
und meine Augen triefen; 

solch bose Tat hah’ ich getan. 

A. 30. Mit Recht ist, du boser Mensch, 
dir dein Mund verzerrt, 
weil du liber die Gabe eines andern 
einen schiefen Mund gemacht hast. 

31. Wie bann auch der, welcher die Gabe spendet, 
sich eines andern (dazu) bedienen, 

(beim Geben von) Speise, Trank und Kuchen, 

Kleidung, Lager und Sitzen. 

32. 33 «= v. 24. 25 [hier eine Interpolation]. 

(D. Schilderung des Mahsdana.) 

x 34. Von dort nun zuriickgekehrt 

urid wieder nach Dvaraka gekommen 
richtete Ankura die Gabe ein, 
die ihm gliickbringend sein sollte. 

35. Er gab Speise und Trank, 

Kleidung, Lager und Sitze, 

Wasserhiitten und Brunnen 
mit mildem Sinne. 

36. „Wer hungrig und wer durstig ist, 
wer ein Gewand zur Kleidung wiinscht, 
wem ermiidet sind die Zugtiere, 

von hier soli man den Wagen bespannen; 

wer einen S chirm wiinscht, wer wohlriechende Essenz, 

wer Blumen und wer Sandalen, 

37; (der komme her)^, so rufen hier 

die Barbiere, Koche und Parfiimverkaufer aus, 
bestandig morgens und abends 
im Hause des Ankura. 
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(a. Gesprach Anturas mit seinem Verwalter Sindhaka.) 

A. 38. „Einen guten Schlaf hat der Ankura", 
so meinen von mir die Leute; 
schlecht schlafe ich, Sindhaka, 
weil ich keine Settler sehe. 

39. [nur eine Variante von v. 38]. 

S. 40. Wenn dir Sakka einen Wunsch gewahrte, 
der Herr der Tavatimsa, 
was von der ganzen Welt 
wiirdest du wahlend als Wunsch wiinschen? 

A. 41. Wenn Sakka mir einen Wunsch gewahrte, 
er, der Herr der Tavatimsa: 

(dafi) mir, wenn ich am Morgen aufgestanden, 
beim Aufgang der Sonne 
herrliche Speisen mogen zur Hand sein 
und tugendhafte Bettler. 

42. (Dafi), wenn ich gebe, mir (die Gabe) nicht schwinde, 
und, wenn ich gegeben, es mich nicht reue, 
gebend moge mein Herz Befriedigung finden: 
so mochte ich den Wunsch von Sakka wiinschen. 

(b. Mahnung des im Nltisattha bewanderten Weltweisen Sonaka.) 

S. 43. Nicht gib alle Habe an andere weg, 

gib die Gabe, aber sammle auch Reichtum; 
darum ist Reichtum besser als Verschenken, 
bei zu vielem Verschenken bestehen keine JFamilien. 

44. Nicht preisen die Verstandigen 

das Nichtgeben und das Zuvielgeben; 

darum ist Reichtum besser als Verschenken, 

in gleichmafiiger (mittlerer) Weise verfahre der verstandige 

Fromme. 

A. 45. Wohl, Bester, ich mochte doch schenken, 

und die Frommen, die es (noch) gibt, mogen von mir 

empfangen; 

wie eine Wolke die Niederung fullend, 
mochte ich alle Bettler erquicken. 

46. Wessen Antlitz sich beim Anblick 
von Bittenden verklart, 
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und (wer) von der Gabe innerlich befriedigt wird: 
das ist das Gluck des ein Haus Bewohnenden. 

47. =46a-~c [mit Schlufi:] 

dies ist die Vollendung des guten Werkes. 

48. Vor der Gabe wohlgesinnt, 

indem er gibt, das Herz befriedigend, 
nachdem er gegeben, ist er freudigen Herzens: 
das ist die Vollendung des guten Werkes. 

(c. Schilderung der grofien Gabe.) 

49. 60000 Wagenladungen voll an Speisung 
werden taglich im Hause des Ankura, 
des auf gute Werke Bedachten, 

den Leuten gespendet. 

50. Leute, 3000 Koche, 

geschmuckt mit Juwelen und Ohrringen, 

wohnen beim Ankura, 

mit Eifer tatig bei der Gabe des Opfers. 

51. 60000 Jiinglinge, 

geschmuckt mit Juwelen und Ohrringen, 

zerkleinern das Feuerholz 

bei der grofien Gabe des Ankura. 

52. 16000 Frauen, 

mit allem Schmucke geschmiickt, 

kneten Kuchen (?), 

bei der grofien Gabe des Ankura. 

53. 16000 Frauen, 

mit allem Schmucke geschmuckt, 

warten auf mit Loffeln 

bei der grofien Gabe des Ankura. 

54. Viel gab er vielen, 

lange gab er, der Krieger [Ankura], 

aufmerksam mit eigner Hand 

wieder und wieder die Achtung erweisend. 

55. Viele Monde, ganze und halbe, 

Jahreszeiten und Jahreskreise 
gab er die grofie Gabe, 

der Ankura, lange Zeit. 
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$6. So gab und opferte 
Ankura lange Zeit, 

dann verlassend den irdischen Korper, 
ging er hinauf zu den Tavatimsa. 

(E, Beurteilung der Gabe im Himmel.) 

57. Die Loffel-Bettelmahlzeit gab 
dem Anuruddha der Indaka; 

nachdem dieser den menschlichen Korper verlassen, 
ging er hinauf zu den Tavatimsa. 

58. In den zehn Punkten 
iiberstrahlt der Indaka den Ankura : 

an (schoner) Erscheinung, Gehor, Geschmack, 
an Geruch und lieblichem Gefiihl; 

59. An Lebensdauer, an Ruhm, 
an Rang und an Gluck, 

an Oberherrschaft iiberstrahlt 
der Indaka den Ankura. 
x6o. Als bei den Tavatimsa der Buddha 
auf dem Steine Pandukambala 
am Fufie des schattenreichen Baumes 
verweilte, er, der hochste der Menschen, 

61. Da, nachdem in den zehn(tausend) einzelnen Welten 
die Gotter sich versammelt, 

umgaben sie den Erleuchteten, 
verweilend auf der Spitze des Berges. 

62. Und kein Gott iiberstrahlt 

den Allefleuchteten an Erscheinung, 
alle Gotter iibertreffend 
erstrahlt der Allerleuchtete. 

63. Zwolf Yojanas da von ihm entfernt 
war der Ankura, 

nicht fern von Buddha 
iiberstrahlt ihn der Indaka. 

64. Der Vollerleuchtete, hinblickend 
auf den Ankura und den Tndaka 
preisend die fromme Gabe, 
sprach dieses Wort: 
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B. 65. „GroGe Gabe ist lange Zeit 

von dir, o Ankura, gegeben worden, 
und weit (von mir) entfernt sltzest du, 
komm in meine Nahe!“ 

66. VeranlaGt von dem Gelauterten 
sprach der Ankura also: 

A. „Was nixtzt mir jene Gabe, 

sie war ohne die der Gabe wiirdige Person. 

67, Dieser Indaka, der Yakkha, 

obgleich er nur eine geringe Gabe gab, 
tiberstrahlt uns 

wie der Mond die Schar der Sterne." 

B. 68. [Buddha sprach:] „Wie auf hartem Ackerboden 

der Same, wenn auch reichlich gesat, 

keine groGe Frucht bringt, 

und den Ackersmann nicht befriedigt: 

69. So auch wird reichliche Gabe, 

wenn auf schlechte Menschen verwendet, 
keine groGe Frucht bringen, 
und befriedigt nicht den Geber. 

70. Wie auf guten Ackerboden 

auch nur karglich der Same gesat, 
wenn der Himmel richtigen Regen gewahrt, 
die Frucht den Ackersmann befriedigt: 

71. So auch wird ein nur kleines Verdienst 
an Tugendhaften, 

Guten, an solchen getan, 
ein gutes Werk mit groGer Frucht" 
x(7 2. Es ist zu iiberlegen beim Geben der Gabe, 
wo das Gegebene zu groGer Frucht wird; 
mit (kluger) Uberlegung die Gabe gebend 
kommen die Geber in den Himmel.) 


Dieses Vatthu ist eines der umfangreichsten und am weitesten 
ausgearbeiteten unserer Sammlung, es stellt sich mit 72 Versen 
neben IV. 1 mit 88 und IV. 3 mit 55 Versen. Seiner Art nach 
ist es ein Doppel vatthu, insofern als es umfaGt das Vatthu vom 
Yakkha (v. 10 — 25) und das vom Peta (v. 26 — 33)*, alles andere 

7 
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ist angefugt zur Ausfuhrung der Moral, die sich aus diesen 
bciden ergibt. Der Gang der Erzahlung ist aufierordentlich 
lebhaft, es liegt eine dramatische Anschaulichkeit in den Wechsel- 
gesprachen. Sie erstrecken sich auf eine Reihe handelnder 
Personen und demonstrieren im Lebenslaufe Ankuras die Moral 
der groben Gabe, die hauptsachlich aus folgenden drei Lehren 
besteht: 

x. Auch der, welcher andern die Quelle der Wohltaten zeigt, 
hat Nutzen von diesen aus fremder Hand gespendeten 
Gaben. 

2. Man soli die gate Gabe selbst geben und sie nicht von 
einem Bediensteten verrichten lassen, der nicht aufrichtig 
gibt 

3. Eine kleine Gabe, an solche gegeben, die ihrer wert sind, 
tragt mehr Frucht als eine grofie, die an Unwiirdige ge- 
geben wird. 

Daneben enthalt das Lied eine Verurteilung der Undank- 
barkeit in dem Vorhaben des Brahmanen, der den Baum um- 
schlagen will, und bildet somit eine Rechtfertigung des Baum- 
kultus (vgl. hierzu Teil I, S. 42). 

Die „dramatis personae 4 ' sind Ankura, der Prinz, welcher 
Kaufmann geworden ist (s. R. E.), ein Kaufmann (Brahniane), 
ein Schneider, ein Setthi (Asayha-Ahgirasa) und die Aufseher 
des Ankura resp. des Setthi. Daneben sind noch eingefiihrt 
die Personen des Buddha, des Indaka und des Sonaka. Alles 
in allem also eine reiche Liste von beteiligten Personen. 

Uber Ankura und seine Beziehung zu Jataka 454 s. P. V. 
II. 6 . Es deckt sich in II. 9 die R. E. p, in 24—31 Ha. mit 
R. E. Jataka vol. IV, p. 83 28 — 849. 

v. 9: Die Worte yo pubbe katakalyano finden sich ahnlich in 
Jataka 90 (Fausboll I. p. 378). 

v. 52: vidha pindenti: Bedeutung vidha ist nicht klar, K. er- 
klart katukabhandani (Zutaten, Gewiirzer) 

Die Zahlung der Verse bei Min. ist abweichend. Vers 72 
Iia. ist spaterer Zusatz, Vers 73. ist auszuscheiden. 
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II. io. 

Das Lied von der Mutter des Uttara. 

(Gesprach des Kankharevata mit einer PetT.) 

x i. Dem am Mittage der Ruhe pflegenden Bhikkhu, 
sitzend am Afer der Ganga, 
nahert sich die Peti, 

von haUlicher Erscheinung, furchtbar anzusehen. 

2 . Ihre Haare sind sehr lang, 

bis auf die Erde hangen sie herab, 
mit den Haaren sich kleidend 
sprach sie zum Asketen: 

P. 3. Es sind 55 Jahre, seit ich gestorben bin, 

weder Speise kenne ich, noch getrunkenes Wasser, 
gib mir zu trinken, Gesegneter, 
nach Wasser diirste ich. 

K. 4. Die Ganga hier, mit kiihlem Wasser 
fliefit sie herab vom Himavant, 
nimm daraus und trink; 
was bittest du mich um Wasser? 

P. 5. Wenn ich, Gesegneter, selbst 

aus der Ganga nehme das Wasser zum Trinken, 
dann wird es fur mich zu Blut; 
deshalb bitte ich (dich) um Wasser. 

K. 6 . Was fur Boses hast du denn getan 
in Worten, Werken und Gedanken, 
wofur zur Strafe 
wird dir die Ganga zu Blut? 

P. 7. Mein Sohn Uttara 

war ein glaubiger Anhanger (Buddhas), 
der gab den Samana 
wider meinen Willen 
Kleidung und Mahlzeit, 

Arzneien, Lager und Sitze. 

8. Ihn beschimpfte ich, 

von Eigensucht getrieben: 

„Das, was du den Samana gibst 
wider meinen Willen, 

7 * 
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an Kleidung und Mahlzeit, 
Arzneien, Lager und Sitzen, 
9. Das soli dir im Jenseits 
werden zu Blut, o Uttara". 
Zur Strafe dafiir 
wird mir die Ganga zu Blut 


Dieses Vatthu gleicht im grofien und ganzen dem Uttara- 
avadana (Av, Q 4 6, Feer p. 178 ff.). Dort betriigt sie ihren 
Sohn, indem sie ihm vorspiegelt, sie habe die Bhiksus ge- 
speist. Sie erscheint ihrem Sohne als Preti und erlangt von 
ihm mit Hilfe Buddhas die Versetzung unter die Pretamahar- 
dhikas. 


IL 11. 

Das Lied vom FadenknaueL 

(Gesprach eines Yakkha mit einer PetT, die von ihm auf sein VimSna ent* 
fiihrt worden war ) 

P. 1. Ich gab im fruheren Leben einem weltentsagenden 

Bhikkhu, 

der zu mir kam, auf seine Bitte ein Fadenknauel; 
reichlicher Segen fallt mir als Frucht zu: 
viele Millionen an Kleidern sind mir bereitet. 

2. Das mit Blumen uberschiittete entziickende Schlofi, 
vielfach geschmuckt, bedient' von Mannern und Frauen 

(ist meine Belohnung); 
so lebe ich im GenuB und kleide mich (herrlich), 
nicht geht der unendliche Reichtum zu Ende. 

3. Eben wegen dieser Tat zur Vergeltung 
wird hier Gluck und Freude erlangt, 
wieder in die Menschenwelt gegangen 

werde ich gute Werke tun, fiihre mich (hin), o Herr. 

Y. 4. Vor 700 Jahren bist du hierher gekommen, 
alt und verfallen wirst du dort werden, 
auch sind all deine Verwandten gestorben, 
dorthin gegangen von hier, was willst du tun? 



P. 5. Sieben(hundert) Jahre sind es, dafi ich hierher gekommen 
und gottliches Gliick genossen; 
wieder in menschliche Existenz gegangen 
werde ich gute Werke tun; ftihre nrich (hin), o Herr. 

6. Er nahm sie, fafite sie fest am Arm, 
und sie zuriickfiihrend als Alte, Schwache 
(sprach er:) „Sag auch ander n, die hier (zu dir) kommen, 
tut gute Werke, so wird (von euch) Gliick genossen". 

P, 7. Gesehen hab ichs: auf Nichttun dessen, was Heil bringt, 
kommen die Petas in Not, ebenso die menschlichen 

(Wesen): 

eine heilbringende Tat aber tuend, 

sind Menschen und Gotter ein im Gliick befindliches Ge- 

schlecht 

Nach ihrer Riickkehr auf die Erde, so fligt K. hinzu, tut sie 
nun mit ihrem ererbten Reichtum so viel Gutes, dafi sie schon 
nach sieben Tagen bei den Tavatimsa wiedergeboren wird, 
Der Charakter des Vatthus ist Typus B unserer Einteilung 
(S, 16), ein Entfiihrungsvatthu mit Belehrung iiber die Ver- 
geltung. 

Eine schwache Wiederholung dieses Liedes bildet IV. ir. 

II. 12. 

Das Lied vom (Schwur beim) ohrenlosen Hunde. 

(Gesprach einer Vimanapetl mit dem Konige von Benares, der von ihr auf 
ihr Vimana entffthrt worden war.) 

K. 1. Goldene Treppenabsatze, 

ruhend auf goldenem Sand, 
darin herrliche Lilien, 
schon duftend, herzerfreund; 

2. Von mancherlei Baumen iiberschattet (sind die Teiche), 
durchweht von allerlei Wohlgeruch, 

mit mancherlei (rotem) Lotus bedeckt, 
mit weifiem Lotus iibersat; 

3. Einem lieblichen Duft stromen sie aus (die Teiche), 
herrlich, vom sanften Winde bewegt, 
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ertonend von Schwanen und Reihern, 
uberfiillt mit Enten. 

4. Voll von Scharen mannigfacher Vogel, 
erfullt mit Scharen mancherlei Gesangs, 
allerlei Frlichte gebend die Baume, 
allerlei Blumen spendend die. Walder. 

5. Nicht unter Menschen gibt es 
eine solche Stadt wie diese; 
viele Schlosser sind dein, 
gefertigt aus Silber und Gold. 

6. Strahlend erglanzen iiberall 
die vier Himmelsgegenden; 

500 Dienerinnen hast du, 
welche deiner hier warten, 

7. Sie tragen Muscheln und Armbander, 
sind mit goldnen Gewandern geschmuckt; 
viele Betten sind dein, 
goldglanzartige* 

8. Bedeckt mit (dem Felle) der Kadaliziege, 
bereit gemacht, aus Wolldecken bestehend, 
wo dich niederlassend du 

im vollen Besitz aller Annehmlichkeit bist- 

9. (Doch) wenn Mitternacht gekommen, 
stehst du auf und gehst fort, 

auf den Boden des Parks gekommen 
nah an den Lotusteich, 

10. Stehst du an seinen Ufern, 
o Schone, im griinen Gras; 
und ein Hund ohne Ohren 
frilit dich da, Glied fur Glied. 

11. Wenn du gefressen bist, 

zu einer Kette von Knochen gemacht, 

tauchst du in den Teich: 

wieder wie friiher wird dein Korper. 

12. Dann wieder ganz, mit alien Gliedern, 
sehr schon und lieblich anzusehen, 
mit Gewandern bekleidet, 

kommst du zu. mir. - - 
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13. Was hast du in Werken, Worten und Gedanken 
Boses getan, wofiir zur Strafe 
frifit dich der Hund ohne Ohren 
Glied fur Glied? 

P. 14. Zu Kimbila war ein Hausherr, 

ein glaubiger Anhanger (Buddhas), 
dessen Gattin war ich, 
schlechten Charakters, ehebrlichig. 

15. Da ich so die Ehe iiberschritt, 
sprach mein Gemahl dies zu mir: 

„Nicht ist es passend und ziemlich, 
daB du mich hintergehst “ 

16. Und ich tat einen schrecklichen Schwur, 
sagte die Luge: 

„Nicht hintergehe ich dich, 
weder in Tat noch Gedanken; 

17. Wenn ich dich hintergehe 
in Tat und Gedanken, 

soli mich dieser Hund ohne Ohren 
Glied fur Glied fressen“. 

18. Zur Entgeltung dieser Tat 
und die Luge, fur beides 
sind nun 700 Jahre vergangen, 

dali mich der Hund ohne Ohren Glied fur Glied frifit 

19. Und du, viel vermogender Konig, (gelobt seist du), 
bist um meinetwillen hierher gekommen; 

wohl erlost bin ich von dem Ohrenlosen, 
ohne Gram und ohne irgendwelche Furcht 

20. Und ich bitte dich, 

flehe dich an mit gefalteten Handen, 
genie&e tibermenschliche Wonne, 
ergotze dich, o Konig, mit mir. 

K. 21. Genossen sind tibermenschliche Freuden, 
ich habe mich mit dir ergotzt; 
dich, o Gluckliche, bitte ich, 
bringe mich schnell (nach Benares) zuriick. 
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Dieses Vatthu enthalt ahnlich wie II. n den Besuch bei 
einer Vimanagottin, nur dafi es im ersten Teile weiter ausgefiihrt, 
im zweiten Teile kurzer gehalten ist. Es ist eines der inter- 
essantesten unserer Sammlung. Die wichtigsten Punkte kommen 
durch die Rahmenerzahlung deutlicher zum Bewufitsein, die ich 
deshalb im Auszug wiedergeben mochte, 

Eine Frau in Kimbila hatte Ehebruch begangen, schwdrt 
ihn aber ab mit dem Schwur, daB ein Hund mit abgeschnittenen 
Ohren (kannamunda) sie im Jenseits fressen soli, wenn es wahr 
ist Sie stirbt an Gewissensbissen und kommt an einem der 
sieben grofien Seen des Himalaya (am Kannamunda) zur Peta- 
Existenz. Fiinfzig andere Frauen, die in derselben Sache einen 
falschen Schwur getan haben, werden diesem entsprechend als 
ihre Dienerinnen wiedergeboren. Als Belohnung fur ihre guten 
Werke geniefit sie die Freuden eines herrlichen Palastes, und 
die Summe ihrer guten Taten verdichtet sich in einen wunder- 
baren Lotusteich in der Nahe des Schlosses. Bei Tage lebt 
sie herrlich und in Freuden, um Mitternacht aber treibt die 
Macht der bosen Tat sie von ihrem Lager auf, und sie geht 
hinaus an den Teich. Flier erscheint dann der furchtbare Hund, 
der p. 152 16—19 geschildert wird (s. S. 38). Dieser frilit sie 
auf und wirft die Knochen in den Teich. Sofort steigt die 
Petl in fruherer Gestalt wieder aus dem Wasser hervor. Dieser 
Vorgang wiederholt sich jede Nacht, ssoojahre lang. Einsam, 
und dieses bestandigen Vorganges iiberdrussig, auch als Folge 
desselben Verlangens in ihrer friiheren Existenz, verlangt sie 
nach einem Liebesgefahrten. Sie wirft, um einen Sterblichen 
zu veranlassen, den Weg zu ihr zu suchen, herrliche Mango- 
fruchte in einen Flufi. Eine von diesen treibt hinab bis nach 
Benares und bleibt an der Stelle hangen, wo der Konig im 
Ganges gerade ein Bad nimmt. Er erprobt die Wirkung dieser 
Frucht, die neue Jugend und Kraft verleiht, und lafit durch 
einen WaldbeWohner (vanacaraka) den Ursprung dieser wunder- 
baren Frucht erkunden. Dieser zieht den Ganges aufwartsj 
nach 60 Meilen trifft er einen Biifier, der ihm den weiteren 
Weg weist. Nach abermals 30 Meilen trifft er einen zweiten, 
und nach weiteren 15 einen dritten; von diesem letzten emp- 
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fangt er die Unterweisung 1 ), er solle einem kleinen Flusse nach- 
gehen, bei Nacht, wenn derselbe nicht fliefie 2 ), und eine Fackel 
mit sich nehmen. Er tut, wie ihm geheifien, und bei Sonnen- 
aufgang sieht er das Schlofi der Pet! und die Frauen. Er hat 
aber nicht genug Gutes getan, um dort geniefien zu konnen, 
flieht voll Furcht und eilt nach Benares zuruclc. Der Konig 
gelangt auf demselben Wege nach dem Vimana. Dort bleibt 
er bei der Pet! einen Zeitraum von ijojahren. Erst dann wird 
er den seltsamen Vorgang des Gefressenwerdens gewahr, als 
er sich zu der Zeit um Mitternacht erhebt. Er beobachtet den 
Vorfall drei Tage lang und wird dann zum Befreier der .Un- 
glucklichen, indem er den Hund totet. Dann tritt er hin zur 
Peti und fiihrt mit ihr das obige Gesprach (II. 12); darauf bringt 
sie ihn nach Benares zuriick. 

Ich habe auf den Marchencharakter dieses Liedes schon im 
ersten Teile (oben S. 39 f.) hingewiesen und will an dieser Stelle 
nur noch einige Ausfiihrungen hinzusetzen, um die einzelnen 
Ztige klarer zu machen. 

Da ist zunachst die Reise ins Marchenland mit der Aus- 
kunft des Weges durch verschiedene Personen, welche des 
Weges kundig sind. In dem angefiihrten Zitat aus deutschen 
Marchen ist es auch der letzte Einsiedler (= Blifier), der die 
endgiiltige Auskunft gibt. Diese Reise vollzieht sich in Stufen, 
die in der Dreizahl die lange Dauer anschaulich machen. Trotz- 
dem verringert sich die Entfernung: aus Wochen werden Tage, 
aus diesen Stunden, in unserem Vatthu 60:30:15 Meilen, und 
der Held kommt ans Ziel 


l ) Vgl. : „Der Prinz wanderte in den Wald hinatts; manche Woche und 
manchen Tag war er also dahingezogen, da kam er ernes Tages in einen dichten 
Wald, und tief, tief im Walde an ein Einsiedlerhauschen . „ . schon wieder war 
er eine Zeitlang herumgezogen, . . . aber keiner wufite ihm etwas zu sagen. Da 
geriet er eines Tages wiederum in einen dichten, tiefen Wald, und kam darin 
an ein Einsiedlerhauschen. (Hier erhalt er die Auskunft:) Tausend Stunden von 
hier wohnt ein Einsiedler, der weiJL es, weim du ihn fragen willst — Der Weg 
war zwar weit, aber Prinz Jack hatte nun mehr Mut gewonnen und ging kraftig 
zu, bis er an des Einsiedels Hauschen kam“ (J. W. Wolff, Deutsche Hausmarchen, 
Gottingen u. Leipzig, 1851, p, 287). 

2 Hinter dem Hexenhause befindet sich der Zugang zum Jenseits in einem 
„alten, wasserleeren Brunnen^ (Grimm II p, 132; das blaue Licht). 
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Zweitens die ’Art des Zuganges zum Marchenschlofi. Man 
wird hier bei naherem Zusehen groBe Ahnlichkeit mit Hades- 
eingangen entdecken (s. Literatur bei Scherman, Siuts etc.). 
Oben ist nur eine Parallele aus Grimms Marchen vom blauen 
Licht mitgeteilt. 

Drittens kommt die Art der Bestrafung und das Wesen der 
Vergeltung in Betracht. Da handelt es sich hauptsSchlich um 
die fortgesetzte Wiederholung desselben Vorgangs. Uralte 
mythologische Ziige liegen dieser Anschauung zu grunde: das 
ewige Auf und Ab des Naturgeschehens, Geborenwerden und 
Sterben, Wechsel von Licht und Finsternis. Auf den Charakter 
des Hundes ist schon hingewiesen (s. S. 38): die bosen Geister 
in den Marchen haben dieselbe Rolls als Vollstrecker der Ge- 
bote der Finsternis, des Sterbens und damit des grofiten Leidens. 
Ganz ahnliche Stellen finden sich z. B. in den von Schambach 
und Muller gesammelten Niedersachsischen Sagen p. 254 (zitiert 
nach Siuts p. 193; man konnte auch aus Grimm Belege bringen): 
„Darauf zerlegten ihn die Geister in Stiicke und nagten die 
Knochen rein ab . . . In den folgenden Nachten wiederholte sich 
getiau dasselbe, was in der ersten Nacht mit ihm geschehen war". 
— Zum Wesen der Qualgeister vgl. auch Siuts § 572 (S. 289). 

Doch dieses Sterben muB wieder zum Leben fuhren; un- 
erschopflich ist die Kraft des Lebens und der Tat. Nicht nur 
des Bosen Kraft ist unverganglich (vgl. das bestandige Wieder- 
wachsen der Kopfe der Hydra und die unausgesetzte Wieder- 
holung der Hadesstrafen im allgemeinen), auch die Wirkung 
des Guten besteht in der Erneuerung des Lebens aus dem 
Tode. Als Mittel dieser Erneuerung, der Reinigung, dient im 
Marchen das Wasser; es ist eine alte Tatsache, dafi das Wasser 
des Lebens sich nur im Totenreiche findet (wie auch der Baum 
des Lebens im Vimana), und so ist auch in unserer Dichtung 
der Teich das verjiingende Prinzip, welches durch das gute 
Kamma in Bewegung gesetzt wird. Ganz in derselben Weise, 
wie hier die Knochen zusammengesetzt werden, geht es auch 
im deutschen Marchen zu, vgl. z. B. Grimm II, p. 34 (der Konig 
vom goldenen Berg): „Ich komme zu dir, und habe in einer 
Flasche das Wasser des Lebens, damit bestreiche ich dich, und 
dann bist du wieder lebendig und gesund wie zuvor“. 

& 


Auch die Zahlen im Peta Vatthu verdienen Beachtung. Aus 
imserm Liede laflt sich dazu folgendes bemerken. 

Von keiner grofien Bedeutung ist die Zahl der Jahre, welche 
die Peti ohne mannlichen Verkehr verbringt: 5500 Jahre ===== 
500 + 5000 Jahre; denn in derselben Weise wie 5 als gewisse 
Einheit angesehen wird (fiinf Finger zusammengefafit als Hand), 
die nur mehr, grofler als 1 ist (zuweilen einfach so viel als 
doppelt), so ist 500 mehr als 100, d. h, sehr viel, und in dieser 
Art eine gebrauchliche Zahl bei jeder Erwahnung einer grofieren 
Menge. Ebenso ist 5000 „noch viel mehr als tausend“. Die 
Zahl der Jahre ist also eine sehr grofle, digharattam, wie es in 
den Hollenschilderungen lautet. Die Zahl 5 findet sich haufig 
in der Angabe der Jahre des Leidens, so aufier an unserer 
Stelle noch als 55 in 99 27, 142 ir ; als 500 in 67 9, 69 20, 253 23; 
sonst kommen noch folgende Zahlenangaben fiir ahnliche Ab- 
schnitte des Samsara im P. V, vor; 

1 0000 : 73 13; — 100000 : IV. 3 38; — 20000 : 135 12 > — 

30000 : IV. 15 i; — 92 Kalpas : 19 23, 21 7. 

Auf der Zahl des Ebenmafies (4) und der Zahl 3 und Zu- 
sammensetzungen, resp. Steigerungen damit (2x3 = 6; 2x4 = 8) 
beruhend: 84000 : 254 12 ( + mahakappa) ; — 6 X 84000 : IV. 7 7; 
— 86000 : 164 17; — 60000 : IV. 15 1. Auf der Zahl 7 be- 
ruhend: 7:63; — 700 : 147 21, II. 12 18. — 

Die fortlaufende Reihe 60. 30. 15 mag vielleicht im Grunde 
etwas mehr bedeuten als die bildlich ausgedruckte Verringerung 
der Entfernung. Im iibrigen kommt die Zahl 1 5 im Zusammen- 
hang mit dem Petaglauben als Bezeichnung des halben Monats 
vor, entweder der hellen oder (was haufiger) der dunklen 
Halfte des Mondes. Natiirlich ist 150 (ausgedriickt als diyyaddha- 
satam „das zweite Hundert halb a ) nichts weiter als 15 mit 10 
multipliziert (wie 700 oft fur 7, vgl. II. 1 1 5)- Es ist dies die 
dunkle Halfte des Monats, in welcher sie umherirren und keine 
Befreiung finden. Besonders im 3. und 4. Buch des P. V. 
finden sich zahlreiche Beispiele fiir das Leben der Petas in der 
dunklen Zeit. Im Einklang damit steht die Anschauung, daft 
die Gespenster an dunklen Platzeri hausen, an abgeschiedenen, 
einsamen Stellen, die der Mensch unter gewohnlichen Umstan- 



den nicht betritt: es erfordert Seiten- und Irrwege, um zum 
Geisterschlosse zu gelangen. 

Die am Eingange unseres Liedes stehende Schilderung des 
Vimana ist eine der besten im Peta Vatthu; es finden sich 
noch mehrere, besonders in III. 3, ferner in III. 9 1—3. In der 
Bescbreibung dieser Vimanas ergeht sich die Phantasie in den 
prachtigsten Farben, schier endlose Attribute paradiesischer 
Herrlichkeit durchsetzen eine jede Schilderung dieses Zauber- 
schlosses. Wir haben an anderer Stelle (S. 40 f.) liber die De- 
finition dieses Begriffs gesprochen und gesehen, wie die Er- 
ldarung als „Schlofi“ nicht ausreicht. Die Angabe im Peters- 
burger Worterbuch (VI. 1139) lautet: „Ein durch die Luft 
fliegender palastahnlicher Wagen der Gotter (in den Marchen 
iiberhaupt ein durch die Luft fliegender Wagen), dann ein 
kaiserlicher Palast, eine Kapelle usw.“ — Eine besonders grofi- 
artige Beschreibung eines Vimanas ist die des Bodhisattva- 
Vimanas im Tusitahimmel, wie sie sich im 2. Adhyaya des 
Lalita-Vistara findet. 

Eine Variante von II. 12 ist III. 3, wo die Vimanapetl am 
See Rathakara zur Existenz kommt, und auch die List mit 
den Mangofrlichten benutzt, um einen Mann an sich zu locken. 
Hier fallt die Bestrafung weg. 

II. 13. 

Das Lied von der Ubbarl 

(Gesprach Buddhas mit UbbarT, Konigin von Pahcala.) 

x i. Einst war der Konig Brahmadatta, 

Fiirst von Pahcala; 

nach Verlauf von Tagen und Nachten 
starb der Konig zur Zeit. 

2. Zu dessen Verbrennungsplatz gegangen 
klagt Ubbarl, die Gattin, 

den Brahmadatta nicht sehend 
ruft sie im Leid: o Brahmadatta. 

3. Es kam dorthin ein Rishi, 

ein Seher von heiligem Wandel, 
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er fragte dort die, 

welche zusammengekommen waren: 

B. 4. Wem gehort dieser Verbrennungsplatz, 
von mancherlei Duft durchweht, 
wessen Gattin beweint hier 
ibren ferngegangenen Gatten, 
den Brahmadatta nicht sehend 
ruft sie im Leid, o Brahmadatta. 
x 5, Dort gaben ihm Antwort, 

die dort zusammengekommen: 

„Des Brahmadatta (Gattin), Herr, 

Heil dir und ihm, dem Brahmadatta. 

6. Dem gehort dieser Verbrennungsplatz, 
von mancherlei Duft durchweht, 
dessen Gattin beweint hier 
ihren ferngegangenen Gatten, 
den Brahmadatta nicht sehend 
ruft sie im Leid, o Brahmadatta." 

B. 7. 86000 mit Namen Brahmadatta 
sind auf dieser Statte verbrannt, 
welchem von diesen 
gilt dein Trauern? 

U. 8. Denjenigen, welcher Konig war, 

den Sohn des Culani, den Fiirst der Pancala, 

den, o Herr, beweine ich 

als Gatten, der alle Wtinsche gewahrte. 

B. 9. Alle waren sie Konige, 

die den Namen Brahmadatta trugen, 
alle waren sie Sohne des Culani, 
des Fiirsten der Pancala. 

10. Allen bist du der Reihe nach 
erste Konigin gewesen; 
weshalb vernachlassigst du die friiheren, 
und beweinst (nur) den letzten? 

U. 11. Wenn das Selbst Weib ist, 

(ist es) fur lange Zeit, Verehrter, 
da du von mir, als Weib seiend 
im Samsara, viel sprichst? 



B. 12. Du warst ein Weib, du warst ein Mann, 
auch in Tierleib bist du gegangen, 
so dies als der Hingeschiedenen 
Begrenzung ist nicht bekannt. 

U. 13— 15 = I. 85—7 (Ausloschen des Kummers). 
x 16. Seine Worte vernommen habend, 
die gute Rede des Asketen, 
nahm sie Topf und Gewand 
und gin g ins hauslose Dasein. 

17. Ins hauslose Dasein gegangen, 
aus dem Heim ins Heimatlose 
iibte sie freijndliche Gesinnung 

um der Geburt in der Brahmawelt willen. 

18. So wanderte sie von Dorf zu Dorf, 
zu Weilern und koniglichen Stadten, 

Uruveja heifit das Dorf, 

wo sie ihre Zeit erfiillte. 

19. Nachdem sie freundliche Gesinnung entfaltet 
um der Geburt in der Brahmawelt willen, 
aufgegeben den Gedanken des Weibes, 
kam sie in die Brahmawelt. 


Dieses Vatthu ist ein Lied von der Art der auf S. 16 und 
67 charakterisierten Jataka Vatthus, welches zur Austreibung 
des Kummers um einen Verstorbenen dient. 
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Lexikalischer Index. 

Die folgende Liste gibt eine Sammlung von Wortern, die im 
Childers (Ch.) teils gar nicht, teils nur mit Verweis auf die Abhi- 
dhanappadTpika, teils mit mangelhaften Belegen angefuhrt sind. 
Worter, die schon bei Hardy im Index (p. 292 ff.) stehen, sind nicht 
noch einmal aufgezahlt worden. — Mit Seite und Zeile (nach Hardys 
Ausgabe) zitierte Stellen sind Kommentarstellen, wahrend eine Lieder- 
stelle immer mit Vatthu und Vers gegeben ist Synonym e Worfce 
sind durch Vorsetzung eines * kenntlich gemacht. — Stellen aus 
dem Vimana Vatthu (V. Y.) sind gelegentlich herangezogen, auch 
ist auf Speyers Index zum Avadana^ataka Bezug genommen wor- 
den (Sp.). 

(an)-agara II, 2 5 ohne Haus (* anavasa) ; anagariya II. 3 17. 
agaripT (* gehasaminl) III. 43. 
ar, add (bedr&ngen): 

afta 285 10 attassara, Ruf der Bedrangnis, Wehklage; V.V. 76 29 
chataffa, im Elend des Yerhungerns; Y. V. 31x16 atto’mhi 
(*upadduto). 

attiyami 48 18 (*atta dukkhita). 

addita(?) II. 62 (warum nicht attito, wie B?). Vgl. Jataka 454 
(Fausboll IV, 8$) no. 140: attito (v. 1 . addhito). 
atthamsa, achteckig 25321. 2541. 
addharatti, Mitternacht 1521 4. 155 & 2166. 
atibalha, sehr stark 178 11. 

attamana, erfreut 23 15. II. 946. 48. IV. I 45. — °ta 1 32 16. 
adhi-gayha, iibertreffend II. 9 62. 

-kara, Besorgung 124 u. 20919. 

-ava-ttha 148 26 (ajjhothapetva). 

-upa-ikkh 1 49 16 (ajjhupekkhitva). 



an-abbhita I. 12 3 (*an-avhata). 
an-upaddava 25025 (*siva). 
anu-cint 164 10: hitanucintanena, Fiirsorge fur 
-dasahaip, alle 10 Tage | x ^g 2 ^ 

-pancaham, „ 5 „ J 

-rud I. 127: candam anurodati, weintjiach. 

-ssu 103 5. 

-a-dis bestimmen, zurechnen II. 2 6. III. 2 8. 

-ppa-vecch 28 15. 
annadisa, verschieden 243 18. 
annadatthu, vielmehr 9720. 11417. V. V. 5820. 
apa-ci, verehren 128 27. n. 7 18; IV. 3 24. Y, V. I. 5 10, 
abbham, Wolke IV. 3 9. V. Y. I I 1 (* valahaka). 
abbhuta, Wette 15 1 15. 
abhi-kanta, lieblich IL I 10. 

-jjha, begehren 10322. 28214. 

-las, sicli sehnen 15424. 

saddh, glauben 26 27. IY. I. 13; IV. I 25. 

-ni-vis : abhinivesa, Neigung zu 252 25. 267 20. 
amanusa s. unter raanusa. 
ambattha (eine der vannas) 97 23. 

arana, Freundschaft IV. 1 33 (aranaviharl *mettavihari) vgl. Sp. 
(Bern, zu II, p. 131), wie Feer, Av. p. 368: ara^aviharin « 
a-rana-viharin living in peace; vgl. Divy. 401 4 epithet of Buddha 
— ranam-jaha peacemaker, 
arimdama IV. 315 (* arlnam damanasila). 
aruna, rotlich 21625; Sonne 10928. 21 1 12. 
a-lena, ohne Schutz II. 25 (*asara^a). 
ava-kujjita, vom iiber 178 13. IV. 10 8. 

-mahgala, bdses Zeichen, Spuk 261 8. 

-lamb 1 20. II. 1 18; II. 102; III. 3 5. 

Avici 142. 52 15. 178 11. 

avecca, bestimmt IV. 1 25 (*aparappaccayabhavena); Ch.: perhaps 
“intelligently, clearly, wisely”; vgl. Sp. II. p. 21 1 zu avetya. 
assajaniya, edles Pferd 216 1. 
a-bah : abbulha I. 8 6 (s. Ubs.) ; abbuyha II. 9 6. 

-bhavetva II. 13 19. 

-var (avuta), auf den Pfahl gesteckt 217 13. 220 10. 
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S-vesanam II. 9 15. 

-ssi III. 5 3 : gabbhasaya, *gabbhamala. 

-hu : anavhata 64 6; avhayati 164 5. 
atuman III. 24; IV. 5 2. 
arnutta 1 34 20. 

alara 189 19 (°parpha * vellitadlghamlapamukha), vgl. vellita. 
ijjhati II. I 1 1; II. 9 13. 

iddhi 46 11. 56 s. 189 13. 212 21. II. 8 10; II. 9 10; III. 5 6. 
(indriya) : dukkhandriya I. 1 1 10. 

isi 11. 6 14; n. 13 3; rv. 7 3. 


ticca III. I 16; IV. 74. 

ujjhangala, zah, fest II. 968 (*thaddha). 

uju 123 25. I. 10 10. 

uficha IV, 7 3 (*bhibkhacara). 

ud-ka£fha, Sehnsucht 1329. 555.25. 6031. 14529. 15228. 1875. 
-gil 283 11. 

-ci, heraussuchen 185 4. 

-ttas m.23 (uttasanto *ottappena uttasaip apajjanto). (Ch. : to 
be alarmed). 

utrasta 243 11 (°citta *sancodita). 

25029 (°sabhava *ubbiggarupa). 
uttasita IV. I 6 ^avuta, aropita), 

-tana (uttana), auf dem Riicken liegend 178 13, IV. 7 7 (*nikujja); 

IV. 10 8. (Sp. Av. 9. II. p. 1062 open, manifest.) 

-day (nddayami *= chaddayami) 25620. 

~pa$d beschimpfen 175 9. 

-lok (mukhullokiko) 219 27. , * a 

-sad (ussana), voll von IV. 18, V. V. 1822. 

hervorragend 71 10, HI. 5 1. 
udapana, Brunnen 78 15. H. 78; II. 925. 
nddala (Baumname) 169 1. 
upa-kar (npakkhata), bereitet II. 8 4 (*sajjita). 

-jlv II. 950 (*tam nissaya j!v°; cf. rupupa-jlvim 4621. 20 1 8). 
upaccha II. 7 17 (verschrieben fiir uppacca *uppatitva). 

(upa)-dduta 61 26 (v. 1. B. = sokapareta), 195 16 in Bedrattgnis, 
vergewaltigt, cf. a{ta. 
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(upa)-deva 13627. 

-vana 10225. 177 5. 

-v5s, durchduften 1642 (*samerita). 
upecca, mit Absicht 103 32 (*sancicca). 
uppancjukin, Skelett II. I 13 (*upphasuiika?). 
usuyati, beneiden 84 27. II* 3 20, 

ussuka, Eifer 523. 135 2 - Daneben anussuya V. V* 147 n * 
uha, Leben 1368; ayuha 1628. 
ekantika 103 3. 

elagga 1078 (betort, gierig, siindig). 
osadha, Medizin H. 6 10; III. 5 3 (* agada). 
osadhl II. X xo (*taraka), 8617 (Pfianzenname). 

kacchu II. 3 11. 

kataccbu-bbikkha 131 4* 136 * 3 * H. 9 57 * 

kafuka 119x5. L 102; I II 10; IV. I 8; IV. 76. 

katuka-bhandani (Gewiirze) 135 6 * 

kadall, Ziege II. 128 (*miga). 

kantara, Wildernis : maru° 9925. 11228. 

kand, weinen; von Petas: 43 19. 160 14. 262 15. 

kapa^a 78 14. II. 914; HI. I * 3 ; IV. J 2. 

kam : akaxxtika IH. 4 1 (*amanapa). 

karaka, Wassergefafi HI. 2 24; IV. 3 13. 

karxsa, Kot 873. 258 1. 

kalasa, Wassergefafi 1625. 

kalabu 47 2. 

kalara (°danta : lohfarben) II. 4 x. 
kaka, Krahe 198 11 (*dhanka). 
kayura, Art Armband III. 9 1 (*bahalaipkara). 
kala II. 4 1 (*jhamangarasadisa); 55 28, 56 1. 15 1 28 - 
°kanjaka 27220 (*asura). 
kala, Morgen I. 63. II. 941. 
karunika 16. II. I 13. 
kahami (zu kar) II. II 3; IV. 10 n. 
kiccha II. 9 14; III. 5 4. 
kinjakkha (Wasserpflanze) II. 1 20. 
kimi, Wurm I. 3 1; 192 18. 


kirifin, verhiillt 211 8 (*vethitaslsa). 
kukkura, Hund III. 7 9 (Sp. L p. 269 22), 

kunjara Elefant I. II 3 (: K. $7 23 kum pathavim jirayati) cf. V. V. 
35 i K: kunje giritale ramati ... kum va pathavim tadabhighatena 
jarayati). 

kutika 42 25. 81 9 (a monk’s cell: Sp. II, p. 156 
kuijcjika (catu 0 , v ; ergliedrig) III. 2 4. 
kuua, entstellt, zusammengezogen 12322. 124x9. 
kulala, Habicht 198 1 5. 
kesara (Lotusart) 77 20. 

ko : kincikkha-hetu, mir eine Kleinigkeit II. 8 3. kissa (ntr. gen.) 
I91J II. 940 (*k!disassa). — °hetu II. 8 1 (*kim nimittam). 

khandhavaram bandhapetva, Halt machen 1136. 

khalla, Sandale 1 27 9. 

khSra, Lauge HI. 102. 

khundali 162 1 (erziimt, bose?). 

khira, Milch 1986. V.V. 754/ 

khela, Schleim II. 23 (cf. Sp. I. p.2797: khetamutropajivinl; 
II. p. 1 13 1 : khetavadutsjjya). 

gaddhita, gierig 262 9. 

ganthika (ein Gewachs) 1279. 

gauda, Eiterbenle 5521.23. 

gariika, Hetare X95 14. 199 17. 

gutta 8622 (*kapikacchu, stechendes Kraut). 

goslsa 215 17 (cf. Sp. II. p. 226 zu go£ir§acandana, excellent kind 
of santal wood). 

ghayire I. II 10 (*ghayanti anutthunanti). 
ghara^I ILL 1 9 (*gharasaminiyo). 
ghosa, Heulen IH. 3 4; IV. 3 6; IV. 3 38. 

cakkavaka H. 124. 

catukkam, Yierheit 28025. 

cikkhalla, Sumpf 10226. 21 5 14. 22524. 


chalahga vedanga 9727. 
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jatarupa, Gold II. 7 5. 
juti 122 12. 137 11. 
joti-sattha 97 28. 
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jhayin IV. 1 3 2 ; V.V. I. 5 8 - 

tamala (Baumname) III. 105. 
talaka, Teich 202 18. 

tas (skt. tr§) : tasito, durstig II 936; II. 103; III 6 5. 
taragana, Sternenheer II. 9 67. 
tavada, in einem fort 255 13. 
tikicchaka, Arzt 2334. 
tittha, Gestade II. I 20; III. 64; IV. 12 1. 
tippa, scliarf IV. I 9 (*tikhi$a). 
tim, befeuchten : sutemitva 46 32; tinta 47 2. 
y tiracchanagoni 2732. 166 14. IV. 11 1. 
tunnavaya II. 9 14. 

thandila, steinig IV. 7 5 (*kharaka). 
tliama 41. 19326. 25930. 

• thalaka II. I 7; II. I 19. 

daddalhamana II, 12 6; III. 3 5. 

dlgliarattam I. 44; II 1 3 11 (cf. Sp. II. p. 229 unter dirgharatram 
„used in other combinations rather freely"), 
dlna, arm 120 13. 2601 (*kapa$a). 1076 (*nihlnacitta, elend, 
schlecht), 153 27. IV. 8 1. 

dip a, feste Statte (als Grundlage des Heils) (*patittha) Inn; 

n. 3 18; II. 7 11; HI. I 9. 
duggata I. 62; II. I 13; II. 3 17. 

dubbha II. 93 (*abhaddaka, papaka); II. 98 (a 0 *ahimsaka, $ara~ 
yata); °ka in. X 13; °ina II. 98. 
devapntta 611. 918. 5531. 74 27. 9217. 11325 (*yakkha). 
dvarabaha I. 5 1. 
dhanika, Glaubiger 276 14. 

dhamma, Vergeltung, Belohnung II. 9 30; in. 9 6; IV. I 52. 
dhira 11. 16; II. 943. 
dhupana III. 5 3 (sasapa 0 ). 



nantaka, Lumpen III. 2 14, 

naraka 52x4 (= Avici) 1789 (do.) IV. 1 16 Grube (*avata). 
nari, Frau I. 9 1 ; II. 9 52; II. II 2; V. V. I. 6 1. 
ni-kant 210 7 (v. I, Si). 

~dha (°dhessarai) 13220. 

-tthuna 78 28 (Beleidigung) (Ch. to bewail), 
ninnarp I. 5 7; II. 945. 

nippurisa, ohne Mann 1874 (Sp. II. p. 228 zu nispuru§a). 
nir-i (Niraya): 55. IQ 2, 14 12. 215. 51 10. 67 26. 1 03 27. 221 14. 
I. IO 12; HI. 107; IV. 1 7; IV. n I; 
nerayika 2728. 5233. 25523 
-uttara 1 17 2. 

-muc (°moka), abgelegte Haut 63 3. 

-minjana 4712; I. 10 10 (Brei). 

-vith (nibbetheti), aufrollen, auflosen (unrawel) IV. 3 29 (* nive- 
thlyamanam khittam suttagulam nibbethentam eva gacchati). 

pa-kkhip 15223. 22113. 14. 

-dusj verstocken (cittani padosetvS) 212 10, 

-ddhanxsiya 11721. 

-mucch, steif, ohnmachtig werden III. I 7. 

-yuj : °yojana 201 21. 207 13. 

-vecch II. 943J II. 970; II. 107. 

paji-(atth) : paccatthika, Feind 6223 (cf. Sp.H, p.231 pratyarthika) ; 
vgl. paccamitta, Feind 1 5 5 13. 

-kar (°kara) 27410. 

-kir, ausbreiten IV. 1 0 8. 

-kujjita, bedeckt I. 10 13 (*pidahita). 

-kus (kuttha, elend) 26827. 

-rupata, unter dem Scheme 268 1. 

-sumbh, hinfallen III, I 7. 

-haxnsama (beriihren) 27 1 10. 

-anu-tapp II.711. 

-ud-pad (: paccuppanna, gegenwartig) 1 00 18. IV. 6 2. 
-pa-ssaddha, beruhigt 245 13. 27415. 
paxidara, weifi 5619 (*seta); V. V. 4025. 
pandita I. II 11; II. 944 ; IV. 332. 
pajpdukambala II, 9 60. 
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panka, Schmutz III. 33; IV. 32. 
pamha (und pamukha), Augenbraue III. 3 5. 
para-loka 5 I0 - 607 (*parattha). 6023. 648. II. 83; IV, 3 26, 
-visaya IV. 87 (*pettivisaya). 

pari-nam, sich verwandeln 1443 (*parivattati), 194 1 1 (desgl), 
IV. 3 25 (paripama). 

-bhavita 1395. 19127. 25726 (verachten), 26627 (desgl). 
-pphus III. IO 2 (*a-sic). 

-var, ergotzen II. 321; IV. 129, 

-sakkami IV. 5 2 (* pay ogam karomi). 
palasa, Blatt : ghana 0 , dichtblattrig 1134. 

sali 0 , Reishiille 19126; Spreu 19229 (*bhusa). 
pakara, Tor (Ch. fence) : ayo° I. 10 13 (cf. dalha° Jataka 439 1 : KL 
dalhatoranam ti pi patho thiradvararp ti attho). 
papimattaip, eine Handvoll H. 1 7. IT. 98. II. 9 n. 
padabbhanjana 444. 78x7; V. V. 48 12. 
picumanda (Pfahl zum Aufspiefien) IV. I 6 (*nimbarukkha). 
pingala, rbtlich (°locana) II, 4 1. 
piyangu, Heilkraut 283 13. 
pisana, Mahlen, Zerstolien 135 7. 
pitaka III. I 3 (*$uvarmavanna); V. V. 6 xo. 
pukkusa 1764. II. 6x2. 
pupdarika (weifier Lotus) II, 12 2; in. 3 2. 
purmiddhi 11716 (— manussissariya). 

pure, in friiherer Geburt I. 21; II. 32; II. 42; II. 74; II. 9 13. 
peta, als ^VerstQjkner^ I. 57; L 12 f; II. 610. 

> petayoni (haufig) z. B. 917. 35 x 4- 55 593 * 6824. 704. 7829. 

8228. 1031. 

^ pettivisaya 257. 2612. 28x2. 298. 5927. 607. 21415. II. 22; 
II. 79. 

pokkharanna H 1 19; II. 78; II. 129. 

pharusa, rauh. II. 3 4; H. 4 1 ; HI. 5 7; IV. 7 6. 
phasuka, lieblich 1320. 4222. 6814. 
photthabba II. 9 58 (phassa). 


baliyanti II. 6 1 (*vaddhanti abhibhavanti). 
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bondi IV. 3 30 (*kaya). 
braha, grofi IV. 3 10. 

bhakkh I. 91; II. 2 5; II. 9 41. 

bhaddante = bhante, Voc. I. 62; I 93; II. I 6. 

bhaya (akutobhaya) II. I 21; II. 12 19; IV. 166. 

bhimsana IV. 3 5 (bhayajanana); 2216 (°ka). 

bhiru nnd bherava, schrecklich 15217. n. 4 1 (*bhayanaka). 

bhusarp, viel IV. 3 40; IV. 7 7* 

/bhurin, grofi 205 27. III. 5 5. 

( bhus, schmiicken IL 952; II. 127; III. 3 2; III. 3 5. 

\JDhusam, Spreu III. 41; III. 107. 

manasi kar, erkennen 6216. 63 24. HI. 25 (*avajjetva, bemerken). 

Cf. manasakasi Andersen, P. R. 666; Sp. II, p. 233 mit Belegen 
aus Av. 9. und unter yoniso manasikarah (wie P. V. 63 24). 
manojava 2x61. V.V. I. 11 (* slghagamana). 
malino, schmutzig 226 n (*sa$kilittha). 

raahallika, alte Frau 1 4911; V.V. 1054 (cf. Sp. II. 233 unter 
mahalla, alter Mann). 

mahiddhika 66. 13615. 1453. 21714. I. 10 1; IV. 154. 
magavika, Jager 20725. 
manusa II. 921; IT. 956; II. II 3; II. Xl 7. 
maims! IT. 4 1. 

manussabhuta (menschliclvtibermenschliches Wesen; auch fur 
folgende Bedeutungen) I. 11 2; II. I 11. 
amanussa 21631. 
amunusitthi 487. 1 54 19. II. 69. 
amanusa II. 12 20; IV. I 57; IV. 3 6. 
amanus! III. 79. 

maru kantara s. unter kantara, . n-uaA^. 0 

musala, Keule 2582. 
modami I. 5 4; II. I 21. 

Yakkha 16 5. 55 32, 1 13 7. 218 24. I. 33; II. 8 10; n. 9 1; II. 9 67; 

IV. I 54. 

Yakkhagaha, Damon 14430- 
Yakkhabhuta III* 52; IV. I 35. 
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Yakhattam 11722 (= Yakkhiddhi), 

yasassin I 4 1 ; III. I 17; III. 3 5; III. 10 8; V. V; I 1 5 9. 

yacanaka II. 76; II. 916; II. 946. 

. yapeti 2729, I. 5 7; I. II 7; II. 8 6; III. 28 (cf. Sp. und Divy. zu 
yapayati). 

rajata, Silber 955. 15715 (*rupiya). 
rahas, Einsamkeit 78 16. II, 716; II. 923; IV. 140. 
rittaka, leer 1399 (*sunna) III. 65 (*tuccha). 
rulhiya 163 14. 

rupup ajivinl 46 2 1 . 20 1 8 (* ganika) . 
ropita II. 7 8; II, 9 68. 

lapati I. 8 1; II. 63; II. 84; 
lalapaxni IV. 5 2. 

lomahamsana, haarstraubend III, 9 3; IV. 3 5. 
vaggita (su°) I. 1 1 4 (Nuriya gamana). 

vaggu, sub, lieblich I. 11 3 (*madhura); II. 12 1 (*sundara, rucira); 

III. 34 (madhura); V. V. I. 5 3 (*caru). 
vacca, Exkrement 26629. 26818 (s. Sp. zu varcahara, feeding on 
stercus, n. P . 234). 

vadannu, giitig IY. I 33; IY. 3 42; IV. TO 11; IV. 154. 

vaaidlpaka, Bettler 12027 (*vanibbaka), s. Sp. vanipaka. 

vambhanlya, elend 175 27. 1765. 

vasavattin IT. 3 34; °vattaka 64 14. 

vanijja, Handel III 30. 20 1 20, 273 27. 2 77 9. 

vi-bandh 207 16 (Fessel). 

-pal, zusammenfallen 240 26 (* vi-pat). 

-rab 13720. 13922. 

-lip ; vilepana 15 1 7. II. 3 16 (cf. Sp. II. 235). 

-heth ; °ayati 232 19, hassen (Sp. p. 235 TrpiypaTa trapexeiv). 

°anatn, Peinigung V, V. 68 21. 69 10. 

-ava-har ; vohara, Beiname 231 18. 
h vo^ariyati 9415. 

'pati-ssar : vippatisara “remorse” (Sp, II, 235) 14 1, 60 10. 10524. 
152 6. V. V, 11624. 

vipallattha (skt. viparyasta), umgedreht 2129. 
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vijjatipatti : verderbt, zu lesen vippatipatti, dass. wie vippatisara 
(152 6), Fehltritt, Ehebruch 151 21. 

(a)vindasuna 1 8 19. 
viliva, Korb 175 25. 
vihanga (Singvogel) 15418. 1578. 
vT^a, Laute 15 1 19. 

venim (geringer Stand); Korbmacher 175 25. 
vellita 4624 (kesa nlla dlgha tanumudusiniddha vellitagga); 1429 
(kesa nlla siniddha vellitagga sukhuma digha ca); 18919: cf. 
alara, 

sam4r : samirita, bewegt (vom Winde) II. 1225 II. 134. 

-kar : °kara; Staub 82 27. 86 7. 

-kkam : sankamana II. 7 8 (*setu), II 925. 15 1 3. V. V. 46 3. 
-lap 82 2 5. 94 23. °lapa 86 14. 

-var : °varaka 98 6. 

-vah : samuha 4918. 1274. 1 57 8. 200 12. 
satatam, immer II. 8 11; III. 7 10. 
skt. 3raddha : assaddha 4228. 5429. 6722. 

saddhayitam II. 8 5; IV. I 31. 
saddahapeyya IV. I 25. 
saddha; glaubig I. 10 4; II. 9 15; IV. I 86. 
saddha 12 19. 2026. 4917. 21724. 28525. 

sandhi I 5 *• 

sappurisa 122 xi. II. 9 7; II. 945; IV. I 88. 

samudaya, Menge 102 x6. 

sampadam I. 12 7 (*evarupam). 

sarikkhaka 206 26. 2581. 2846. V.V. 624. 32x0. 

sala (Pfianzenart) 256 18. 

salla, Stachel I. 8 6; IV. 134. 

sata, freudig 125 25. 27627. II. 113; IV. 5 4. 

sadhukena 1 1326, 

salittaka 282 19. IV. 16 6 , 

silesuma II. 2 3. 

sudda XL 612. 

sunisa (skt snu$a) 192 x. 

sufika, Abgabe ill 28. 

subbata 2668. 
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surabhigandha 771 9. 15626. II. 123. 
suda, Koch II. 9 37; II. 9 50. 

hanati IV. 8 8 (*vaccam osajjati). 
hllentOj sich schamend 13911, 
lietuvaca IV. I 31 ; so wohl auch II. 8 5. 



Druck yon W. Drugulin in Leipzig, 
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